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सांख्य दर्शन 


भाषाटीका 


प्रथमोऽध्यायः 
प्र०—मजुष्य-जीवन का मुख्य उद्देश्य क्या है ? 
उ०--अथ त्रिविधदुःस्वात्यन्त निव्रृत्तिरत्यन्त 
पुरुषार्थः ॥ १ ॥ 
अर्थ--तीन प्रकार के छुःखों का अत्यन्ताभाव हो जाना 
प्राणीमात्र का मुख्य उद्देश्य है । 
, प्र०--तीन प्रकार के कौनसे दु:ख हैं ? 
उ०--अध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदैविक । 
प्र०--अध्यात्मिक दुःख किसको कहते हैं ९ 


`. उ०--जो दु:ख शरीरान्तर में उत्पन्न हो, जैसे-इ्ष्या, हेष, 
लोभ, मोह, क्लेश रोगादि । 
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भौतिक ठुःख किस को कहते हैं ? 
अन्य प्राणियों के संसर्ग से उत्पन्न हो, जेंसे--सर्प 
काटने या सिंह से मारे जाने या मनुष्यों के परस्पर युद्ध से 
उपस्थित हो, उसे आधिभौतिक कहते हैं । 
"आधिदैविक दुःख किसको कहते हैं ? 
उ० दुःख देवी शक्तियों अर्थात्‌ अग्नि, वायु या जल के 
_ न्यूनाधिक्य से उपस्थित हो, उनको आधिदैविक कहते हैं । 
` प्र०--समय के विचार से दुःख कितने प्रकार के होते हैं ? 
_ उ०--तीन प्रकार के अर्थात्‌ भूत, वत्तेसान, अनागत । 
०-क्या इन तीनों के लिये पुरुपा्थं करना चाहिये ? 
i उ०--केवल अनागत के लिये पुरुषाथ करना योग्य है, क्योंकि 
व्यतीत हो जाने के कारण नाश ददो ही गया, और वत्तमान 
` दूसरे चणत्में भूत दो जाता है, अतएव यह दोनों स्यं नाश हो 
जाते हूँ, केवल अनागत का नाश करना आबश्यकीय है 
दुःख अभी उत्पन्न नहीं हुआ या जो क्लुघा अभी 
नहीं लगी उसका नाश किस प्रकार हो सकता है ९ 
` उ०--“कारणाभावात्त्‌ कार्य्याभाव:? । ( वेशेषिक )-- 
थ--कारण के नाश होने से कार्य का नाश हो जाता है 
दुःख के कारण का नाश करना चाहिये ; क्योंकि कारण 
नाश से अनागत दुःख का नाश हो जाता है। जैसाकि महर्षि 
ने लिखा है “हेयं दुःखमनागतम?” । 
अर्थ-- आगामी दुःस् (यं आर्थात्‌ त्यागाने योग्य है, उसी 
का प्रयत्त करो । 
इस सांख्य शासन में किंस वस्तु का वर्णन किया गया है ? 
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हेतु! अर्थात्‌ डुःख के उत्पन्न होने का कारण 'ानोपाय” अर्थात्‌ 
दुःख के नाश करने का उपाय । ह 
प्र०--क्या दुःख अन्न और औषध इत्यादि से दूर नहीं होता? 
उ०--ठुःख की अत्यन्त निव्रृ्ति किसी श्राकृतिक वस्तु से नहीं 
हो सकती, जैसाकि लिखा है— 


न दृष्टात्‌ दरृष्टाततसिद्धिनिवत्तेज्प्यनवृत्ति 

दर्शनात्‌ ॥ २॥ 

अर्थ-दश्य पदार्थों अर्थात्‌ औषध्यादि दवारा दुःख का 
अत्यन्ताभाव हो जाना सम्भव नहीं, क्योंकि जिस पदार्थ के 
संयोग से दुःख दूर होता है, उसके वियोग से वही दुःख 
उपस्थित हो जाता है, जेसे--अग्नि के निकट बैठने या कपड़े 
के संसर्ग से शीत दूर होता है और अग्नि या कपड़े के अलग 
होने से फिर बद्दी शीत उपस्थित दो जाता दै, अन्नएव स्स्स 
पदार्थ अनागत्‌ दु:ख की औषध नहीं । 

प्र०--क्या दृश्य पदार्थ दुःख की अत्यन्त निवृत्ति ना 
कारण नहीं ? 

उ०--नहीं । 

प्र०--प्रात्यहिकक्षुत्पतीकारवत्‌ तत्मतीकारच्च. 
छनात्‌ पुरुषार्थव्वम ॥ ३ ॥ 

अथ--नित्यप्रति क्ुधा लगती है उसकी निवृत्ति भोजन ही हो 
जाती है। इसी प्रकार और दु:ख भी प्राकृतिक वस्तुओं से दूर्‌ 
सकते हैं अर्थात्‌ जैसे औषध से रोग की निवृत्ति हो ही 
अतएव वत्तंमान काल के दुःख दष्ट पदार्थों से दूर हो जाते हे 
इसीको पुरुषार्थ मानना चाहिये । ` 
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उ०--सर्वासम्भवात्‌ सम्भवेऽपि सत्वासर्भ- 
. वाद्धेयः माण कुशलैः॥। ४ ॥ 
: अथे--प्रथम तो प्रत्येक दुःख दृष्ट पदार्थो से दूर ही नहीं 
होता, क्योंकि सर्व वस्तु प्रत्येक देश और काल में प्राप्त नहीं 
हो सकती । यदि मान भी लें कि प्रत्येक आवश्यकीय वस्तुएँ 
सुलभ भी हों तथापि उन पदार्थों से दुःख का अभाव नहीं हो 
सकता, केवल डुःख का तिरोभाव कुछ काल के लिये हो जायगा ; 
अतएव बुद्धिमान को चाहिये कि हृष्ट पदार्थो से दुःख दूर 
` करने का प्रयत्न न करे, दुःख के मूलोच्छेद करने का प्रयत्न करै, 
'  जेसाकि लिखा है-- 
उत्कर्षादपिमोच्स्य सर्वोत्कषश्रुतेः ॥ ५ ॥ 
+ अथ--मोक्ष सब सुखों से परे है और प्रत्येक बुद्धिमान 
. सबसे परे "रथे की दी इच्छा करता है। इस हेतु से चष्ट पदार्थों 
क्रो छोड़कर मोच के लिये प्रयत्न करें, यही प्राणियों का मुख्य 


+॥ ६३॥ 


अर्थ-यदि मोत्त को अन्य सुखों के समान माना जावे तो 
द बातें समान हो जावेंगी, परन्तु क्षशिक सुख को महाकल्प 
दन्त सुख के समान सममना बड़ी मूर्खता है । 
i प्रशम जो मोक्ष को सबसे उत्तम जानते हो और मोक्त 
नेको कहते हैं, छटता बही है, जो बन्धन में हो । क्या यह 
+ जीव बन्धन में है ? यदि कहो कि बन्धन में है तो वह बन्धन 
स्का स्वाभाविक गुण है या नेमित्तिक ? 


] हट ( -भावतोवद्धस्य 
. ` ड०-न स्वभावतोबद्धस्य मोक्ष साधनोपदेश 
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TD) 
अथ--दुःख जीव का स्वाभाविक गुण नहीं, क्योंकि जो गुण 
स्वभाव से होता है, वह शुणी से अलग नहीं होता, अतएव 
दुःख के नाश के कथन से ही प्रतीत होता दै, कि दुःख जीव का 
स्वाभाविक गुण नहीं, क्योंकि वह शुणी से हो ददी नहीं सकता । 
स्वभावस्यानपायित्वादनजुछानलच्षणम पामा- 


रथस्‌ ॥ = ॥ 

अथ--स्त्राभाबिक गुण के अविनाशी होने से जिन मन्त्रों में 
दुःख दूर करने का उपदेश किया गया है, वह सब प्रमाण नहीं 
रहेंगे, अतएव दुःख जीव का स्वाभाविक गुण नहीं है | 


नाशक्योपदेशविघिरूप दिष्टेऽऱ्यनुपदेशः ॥ 8 ॥ ` 

अथ--निष्फल कर्मे के निमित्त वेद में कभी उपदेश नहीं 
होसकता, क्योंकि असम्भव के लिये उपदेश करता भ्री न करने 
के समान है, अतएव दुःख जीव का स्वाभाविक गुण नहीं, किन्तु 
नैमित्तिक है। 

प्र०---शुक्लपटवद्दीजवच्चेत्‌ ॥ १० ॥ 

अर्थ--स्वाभाविक गुण का भी नाश होजाता है, जेसे-श्वेत 
वस्म का श्वेत रंग स्वाभाविक गुण है, परन्तु वह मैला सुखे हो जाने 
से नष्ट होजाता है। इसी प्रकार बीज में अंकुर लाने का स्वाभाविक 
गुण है, परन्तु वह बीज के जला देने से नष्ट हो जाता है, अत्एव 
यह विचार करना ठीक नहीं । 

उ०--शक्त्युङ्गवालुङ्गवाभ्यां नाशक्योपदेशः १ १॥ 

अथे-उपयुक्त उदाहरण स्वाभाविक गुण के अत्यन्ताभाव 

CQ णि 

का सरवंथा अयुक्त व अप्रामाणिक है ; क्योंकि यह तो शक्ति के 
गुप्त च प्रकट होने का उदाहरण है; क्योंकि यदि रजक के धोने से 


CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


ES) 


पुनः यह वस्त्र श्वेत न होजाता तब यदह्द ठीक होता । इसी प्रकार 

जला हुआ बीज अनेक ओपधियों के मेल से ठीक होजाता है, 

शप्ततएब यह कथन ठीक नहीं कि स्वाभाविक गुण का भी नाश 
हो सकता है। 

प्र०--यदि मान लिया जाय कि दुःख जीव का स्वाभाविक 

` गुण नहीं तो किन कारणों से दुःख उत्पन्न होता है ? मेरी सम्मति 

मरेतो स्रष्टिकाल में दुःख उत्पन्न होता है और स्रष्ट के नाश से 


| ' दु:ख नष्ट हो जाता है | इस हेतु से दु:ख का कारण काल दै. ? 


उ०-_न कालयोगतो व्यापिनो नित्यस्य 
' सर्वसम्बन्धात्‌॥ १२॥ 


 श्रथ--दुःख काल के कारण से नहीं होसकता, क्योंकि काल 

` सर्वच्यापकp और नित्य है और उसका सब से सम्बन्ध है, अत- 

. एव काल के हेतु से तो बन्धन और मुक्त हो नही सकता ; क्योंकि 

यदि काल ही दुःख का हेतु माना जावे तो सबद्दी दुःखी होने 

नाहिये । 

प्रतो क्या देश-योग से दुःख उत्पन्न होता है ? क्योंकि 

बहुतसे लोग यह कद्दते हैं कि अटक पार जाने से पाप होता है 
ओर उससे डुःख उत्पन्न होता है ? 


उ०--न देशयोगतोऽप्यस्मात्‌॥ १३ ॥ 
अर्थ--चूकि काल के अनुसार देश भी सर्वव्यापक और 


सबसे सम्बन्ध रखने वाला तथा नित्य है, इसलिये देशयोग 
से बन्धन नहीं होसकता। 


अडली फिर क्या ह श्यात्‌. दशाओं के हेतु से 
दुःख उत्मन्न होता है? क्योंकि तीन अवस्था अर्थात्‌ जाग्रत, स्वप्न 
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ओर सुषुप्ति या बाल्यावस्था या युवावस्था या बृद्धावस्था इन 
छः दशाओं में किसके हेतु से दुःख और बन्धन होता है ? 

उ०--नावस्थातो देहध््मंत्वात्‌ तस्याः ॥ १४॥ 

अथे--इन दशाओं से भी दुःख उत्पन्न नहीं हो सकता, 
क्योंकि बाल, युवा और वृद्धावस्था शारीर के धर्म हैं। यदि अन्य 
के धर्म से अन्य का बन्धन मान! जाय तो सवथा अन्याय है; 
क्योकि किसी दूसरे बन्धनयुक्त मनुष्य के धम से कोई सुक्त बन्धन 
में पड़ जायगा और सुक्त के धरम से कोई वद्ध सुक्त होजायगा । 

प्र०--क्र्या इन अवस्थाओं से जीव का कोई सम्बन्ध नहीँ, 
ये केबल शारीर की हैं ? 


उ०-असंगोऽयं पुरुष इलि ॥ १५ ॥ 
अर्थ-यह जीव सर्वथा असङ्ग दै, इसका वाल्य, वृद्ध और 
युबावस्था से किञ्चित्‌ सम्बन्ध नहीं । र 
प्र०--तो क्या दुःख अर्थात्‌ वन्धन के उत्पन्न होने का हेतु 
कम है ! कर्मणान्यधर्मत्वादतिप्रसक्ते्च c ~ 
उ०--न न्यधम्मत ॥ १६॥ 
अर्थ--वेदविहित या निपिद्ध कर्मो से जीव का बन्धन-रूपी 
:ख उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि कम करना भी शारीर वा चित्त 


। का धर्म है | द्वितीय कमे शरीर से होगा और शरीर कर्म के फल 


से होता है, तो अनवस्था दोष उपस्थित हो जायगा । तीसरे यदि 
शरीर का कर्म आत्मा के बन्धन का हेतु माना जावे तो बन्धन में 
हुये जीव के कमे से सुक्त-जीब का बन्धन होना सम्भव हो सकता 
है, अतएव कर्म दवारा बन्धन उत्पन्न नहीं होता । 

प्र०--तो इभ ढुःखरूप बन्धन भी चित्त को ही मान लेंगे, 
उस दृशा में चित्त के कमं द्वारा चित्त को बन्धन होने से कोई 


दोष नहीं रहेगा ? 
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उ०--विचित्न भोगानुपपत्तिरन्यधम्मंत्वे ॥ १७ 


अथ--यदि दुःख योग-रूप बन्धन केवल चित्त का धम 
माना जाय तो नाना प्रकार फे भोग में संसार प्रत्ृत्त है, नहीं 


रहना चाहिये, क्‍योंकि जीव को दुःख हाने के बिना ही यदि ठुःख 


क्रा अनुभवकर्त्ता माना जाय तो सारे मनुष्य दुःखी हो जायेंगे ; 
क्योंकि जिस प्रकार दुःख का सम्बन्ध न द्वोने से जैसे दुःखी 
प्रतीत होता है ऐसे ही दुःख के न होने पर सब दुःखी लोग 
हो सकते हैं, अतएव कोई दु:खी या कोई सुखी इस प्रकार अन्य 
प्रकार का भोग नहीं हो सकेगा । 

प्र०--क्या प्रकृति के संयोग से दुःख होता है ? 

उ०--प्रकृतिनिबन्धनाच्चेन्लतस्था अपि पार- 
तन्त्रयम्र्‌ ॥ १८॥ 

अथ->यदि बन्धन का कारण प्रकृति मानो तो प्रकृति स्वयं 
ही स्वतन्त्र नहीं, तो परतन्त्र प्रकृति किसी को किस प्रकार बाँध 
सकती है ; क्योंकि जबतक प्रकृति का संयोग न हों तबतक वह 
किसी को बाँध द्वी नहीं सकती और संयोग दूसरे के अधि- 
कार में है । 

प्र०-क्या ब्रह्म ही उपाधि से जीव-रूप होकर अपने आप 
बध गया है ? 

उ०--न नित्यशुद्ध मक्तस्वभावस्यथ तद्योगस्तद्यो- 
गाहते ॥ १६ ॥ 

अथ--जो ईश्वर नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव है, उसका तो 
प्रकृति के साथ सदेव सम्त्रन्ध है, इसलिये वह जीव-रूप होकर 

ख नहीं पा सकता, क्योंकि उसके गुण एक रस हैं, इस कारण 

ब्रह्म को उपांधिकृत बन्धन नहीं, वरन्‌ जीव अल्पन्ञ, नित्य पदाथ 
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है उसी का प्रकृति के साथ योग होता है और वह मिथ्याज्ञान के 
कारण बद्ध हो जाता है, जैसाकि आगे कथन होगा । 

प्र०--तो क्या अविद्या से ब्रह्म ही जीव हो गया है और 
इस दुःख की उत्पत्ति केवल अविद्या से है ? 

उ०-—-नाविद्यातोऽप्य वस्तुनोवन्धायोगात्‌ ॥२०॥ 

अथ--अविद्या से जो कोई पदार्थ ही नहीं, बन्धन का होना 
सम्भव नहीं, क्योंकि आकाश के फूल की सुगन्धि किसी को भी 
नहीं आती | यदि मायावादी जो अविद्या, उपाधि से जीव को 
बन्धन मानते हैँ अविद्या को वस्तु अर्थात्‌ द्रव्य मानते हैं तो 
उनका सिद्धान्त उड़ जायगा जैसाकि लिखा है-- 

उ०--वस्तुत्वे सिद्धान्तहानिः ॥ २१ ॥ 


अथ--यदि अविद्या को वस्तु मान लिया जावे तो उनको एक 


अद्वैत न्रह्म के सिद्धान्त का खण्डन हो जायगा, क्योंकि एक वस्तु ' 


जो श्रम है दूसरी अविद्या हो गई, इसलिये अद्वैत न रहा। 
प्र०--इसमें क्या दोष है ? 
उ ०—विजातीयाटँतापत्तिश्च ॥ २२ ॥ 
अथ--अद्वैतवादी ब्रह्म को सजातीय अर्थात्‌ बराबर जाति 
बाले, विजातीय विरुद्ध जातिवाले, स्वगत अपने भाग इत्यादि के 
भेद से रहित मानते हैं और यहाँ अविद्या के वस्तु मानने से 
विजाति अर्थात्‌ दूसरी जाति का पदाथ उपस्थित होने से अद्वैत 
सिद्धान्त का खण्डन हो गया । 


भ०-इम अविद्या को वस्तु और अवस्तु दोनों से प्रथक्‌ 


अनिवचनीय पदार्थ मानते हैं, जेसे-- 
विरद्धोमय रूपा चेत्‌॥ २३॥ , 
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गर्थ-यदि दोनों से पथक्‌ मानो तो यहद दोप आजायगा । 
उ०--न ताइकूपदार्थाप्रतीतेः ॥ २४ ॥ 
का! अर्थ=इस प्रकार अविद्या वस्तु अवस्तु से प्रथक्‌ नहीं हो 
. सकती; क्योंकि ऐसा कोई पदार्थ नहीं जो सत्‌ असत्‌ से प्रथक्‌ 
हो और यहाँ यद्द भी प्रश्न उत्पन्न होता दे कि तुम्हारी अविद्या 
के अनिर्वचनीय होने में कोई प्रमाण है या नहा । यदि कहो 
प्रमाण है तो वह प्रमेय हो गई, फिर अनिर्वचनीय किस प्रकार 
हो सकती है । यदि कद्दो प्रमाण नहीं, तो उसके द्वोने का क्या 
प्रमाण है? 

प्र०--न वयं षटूपदार्थवादिनोवैशेषिकादिवत॥ २५ 

श्रथ--6म पटू पदार्थों को वैशेषिक रे सदृश नहीं मानते 
और न्याय के समान सोलह भी नहीं मानते हैं । इस कारण हमारे 
मत में सत असत्‌ से अविद्या विलक्षण होना ठीक है और वही 
i बन्ध का हेतु दै । St क 
|... उ०--अनियतत्वेऽपि  नायौक्तिकस्य होऽ 


i न्यथाबालोन्मत्तादिसमत्वम्‌ ॥ २६ ॥ 

i ५६ | अर्थ--आप पदार्थों की संख्या का नियम मानें चाहे न मानें, 
है i परन्तु सत्‌ असत्‌ से प्रथक्‌ कोई पदार्थ बिना युक्ति के माननोय नहीं 
... हो सकते | नहीं तो इस प्रकार बालक और उनमत्त का कहना 
i भी ठीक दो सकता है। जिस प्रकार वालक और उन्मत्त का 
' क्रहना युक्तिश॒त्य होने से प्रामाशिक नहीं, इसी प्रकार तुम्हारा 

कहना भी असंगत है। ; 
प्र०--तो क्या जीव अनादि वासना से बन्धन रें पड़ा है ? 


' उ०--नानादिविषयोपरागनिमित्तकोऽप्यस्य। २७ 


rE, 


( १९) 


अथ--इस आत्मा को अनादिःप्रवाह-रूप-वासना से बन्धन 
होना भी असम्भव मालूम होता है, क्योंकि निम्नलिखित प्रमाण 
से अशुद्ध प्रतीत होता हे । 


न वा्याभ्यन्तरयोरुपरज्योपरंजक -भावोऽपि 
देशाव्यवधानात्‌ स्त्र्रस्थापाटलिपुचस्थयोरिच ॥२८॥ 


थ--जो मनुष्य जीव-आत्मा को शरीर में एक देशी 
मानते हैं, इस कारण जीव-आत्मा का कुछ भी सम्बन्ध वाह्य 
विषयों से नहीं रहेगा, क्योंकि आत्मा और जड़ के बीच अति 
देशा का अन्तर है, जैसे-पटने का रहनेवाला बिना आगरे पहुँचे 
वहाँ के रहनेवाले को नहीं बाँध सकता, इसी प्रकार बाह्य इंद्रियों 
से उत्पन्न हुई वासना आभ्यन्तरस्थ आत्मा के बन्धन का हेतु 
किस प्रकार हो सकती है ? और लोक में भी ऐसा ही देखा 
जाता है कि जब रङ्ग और वस्त्र का सम्बन्ध बिना “अन्तर के 
होता है तब तो वस्त्र पर रङ्ग चढ़ जाता है | यदि उनके बीच कुछ 
अन्तर हो तो रङ्ग कदापि नहीं चढ़ सकता, अतएब वासना से 
धन नहीँ हो सकता, परन्तु जब लोग आत्मा और वाह्य 
निद्रियों में अन्तर मानते हैं तो इन्द्रियकृत वासना से आत्मा 
किसी प्रकार बन्धन में नहीं आ सकता । यदि यह कहा जाय 
कि वाह्य इन्द्रियों का आभ्यन्तर इन्द्रिय मन आदि से सम्बन्ध 
है और आभ्यन्तर इन्द्रियों का आत्मा से। इस परम्परा सम्बन्ध 
से आत्मा भी विषय वांसना से बद्ध हो सकता है, यह कहना 
अयुक्त है ; क्योंकि 
द्थोरेकदेशलब्धोपरागानन व्यवस्था ॥ २६ ॥ 


जब आत्मा और इन्द्रिय दोनों को विषय-बासना में बंधा 
हुआ मानोगे तो मुक्त और बन्धन में रहनेवाले का पता भी 
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नहीँ लगेगा । इसका आशय यह है कि जब आत्मा और इन्द्रिय 


` दोनों ही विषय-वासना से समान सम्बन्ध रखते हैं तो इन्द्रियों 


का बन्धन न कहकर केवल आत्मा ही का बन्धन बतलाना 
अयुक्त होगा । इस कारण वासना से भी बन्धन नहीं होता | 


अहृष्टवशाच्चेत्‌॥ ३० ॥ 


प्र० तो क्या फिर अदृष्ट अर्थात पूर्व क्रिये धर्म अधम से 
जो एक भोग-शक्ति पेरा होती है उससे वन्धन होता है? 


उ०--न इयोरेककालायोगाळुप कार्य्योपका- 
रक मावः ॥ ३१ ॥. 


थे-जब तुम्हारा बन्धन और अदृष्ट एक काल में उत्पन्न 
होते हैं तो उनमें कर्ता और कर्म नहीं हो सकता। जबकि 
तुम्हारी दृष्टि में संसार प्रत्येक क्षण में बदलता है तो एक स्थिर 
आत्मा के न होने से दूसरे आत्मा के अदृष्ट से दूसरे आत्मा 
का बन्धन रूप दोष होगा । 


पुत्रकर्मंचदिति 
प्र०—पु चेत्‌ ॥ ३२॥ 
अथ--जिस प्रकार उसी काल में तो गर्भाधान किया जाता 
है और उसी समय उसका संस्कार "किया जाता है, अतएव 
एक काल में उत्पन्न होनेवाले पदार्थो' में पूर्व कथित सम्बन्ध 
हो सकता हे? 


उ०--नास्ति हि तत्र स्थिर एकात्मा यो गर्भा- 


धानादिना संस्क्रियते ॥ ३३ ॥ 
अर्थ-तुम्हारे मत में तो एक स्थिर जीवारमा हा नहीं जिस 
का गर्भाधानादि से संस्कार किया जावे, अतएव तुम्हारा पुत्र- 
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कर्म वाला ₹ृष्टांत ठीक नहीं । यह दृष्टांत एक स्थिर आत्मा 
मानने वालों के मत में तो कुछ घट भी सकता है। 

प्र०--बन्धन भी ( क्षणिक) एक क्षण भर रहनेवाला है, 
इसलिये उसका कारण अर्थात्‌ नियम नहीं, या अभाब ही उसका 
कारण है, अथवा वह बिना कारण ही है ? 

उ०--स्थिरकारर्यासिद्वेः चणिकत्वम्‌ ॥ ३४ ॥ 

अर्थ-यदि तुम बन्धन को ( क्षणिक ) एक क्षण रहनेवाला 
मानो तो उसमें दीपशिखा अर्थात. दीपज्योति के समान दोनों 
का कोई स्थिर काऱ्ये उत्पन्न नहीं होगा। इस अगले सूत्र से 
स्पष्ट करते हैं.कि काय्यै को क्षणिक मानने में क्या दोप होगा । 

न प्रत्यभिज्ञावाघात्‌॥ ३५ ॥ 

अर्थ ¬लोक में कोई भी पदार्थ ( क्षणक ) अर्थात्‌ एकक्तण 
रहनेवाला नहीं, क्योंकि यह ज्ञान के सर्वथा विरुद्ध है, च्योंकि 
प्रत्येक मनुष्य यह्‌ कहता हुआ सुनाई देता है कि जिसको मैंने 
देखा उसको स्पशं किया। दृष्टांत यह है. कि जैसे कि यदि एक 
घोड़ा मोल लिया जाबे तो क्षणिकबादी के मत में परीक्षा करके . 
मोल लेना असम्भव है ; क्योंकि जिस क्षण में घोड़े को देखा था 
तब और घोड़ा था, जिस क्षण में हाथ लगाया तब और था, 
दुबारा देखा तब और हुआ, इस कारण कोई काये हो ही नहीं 
सकता । अतएव जिसके लिये दृष्टांत न हो बह ठीक नहीं; 
इसलिये बन्धनादि क्षशिक्र नहीं वरन्‌ स्थिर हैं और प्रमाण 
देते हैं-- 

श्रुतिन्यायविरोधाच्च ॥ ३६ ॥ 


अर्थ-यह कहना कि जगत्‌ एकक्तण रहता है श्रुति अर्थात्‌ बेद्‌ 
और न्याय अर्थात्‌ तर्क से सर्वथा विरुद्ध है, जैसा कि लिखा है-- 
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_ "सदेव सोम्येदमग्र आसीत? 

 अर्थ_ द्वे सौम्य ! इस जगत्‌ से पहिले भी सत्‌ था अर्थात्‌ 
' जगत्‌ का कारण था | 
. "तम एवेदमग्र आसीत्‌? 
अथ--इस सृष्टि से पद्दिले यह जगत्‌ तमोरूप अर्थःत्‌ नाम- 
' रूपज्ञान जो काये में है इनसे प्रथक्‌ सत्रूप था और न्याय से 
. इसलिये बिरुद्ध है कि असत्‌ से सत्‌ किसी प्रकार हो नहीं सकता, 
इस कारण यह बन्धनरूप दुःख न तो क्षणिक है, बिना कारण 
 हीहै। और प्रमाण लीजिये-- 
` दष्टान्तासिद्रेश्च ॥ ३७॥ 

अर्थ_त्षशिक में जो दीपशिखा का दृष्टांत दिया वह अयुक्त 
है, क्योंकि क्षण ऐसा सूक्ष्म काल है कि जिसकी इयत्ता 
(श्रन्दाजा ) नहीं हो सकती और न उसकी कुछ इयत्ता ( तादाद ) 


i है और“ प्रत्यक्ष में दीपशिखा कई क्षण तक एक-सी बराबर 
रहती है, यह कथन भी सर्वथा अयुक्क है और क्षशिकवादियों 


' के मत में एक दोष यहद भी होगा कि कारण प्र कारयभाव 
नहीं दो सकेगा र जब काय्य कारण का नियम न रहा तो 
. किसी रोग की औषध जो निदान अर्थात कारण के ज्ञान 
को जानकर उसके विरुद्ध शक्ति से की जाती है नहीं ददो सकेगी 
रौर संसार में जो घट कारणा मृत्तिका को माना जाता है 
सर्वधा न॑ कद सकेंगे ; क्योंकि जिस क्षण में मृत्तिका घट का 
कारण है बद त्ष अब नष्ट हो गया और यह कहना सर्वथा 
श्रयुक्त दै कि स्त्तिका घट का कारण नहीं; क्योंकि बिना कारण 
ह जाने घट बनाने में कुलाल की प्रवृत्ति नहीं होती और यदि दोनों 

अर्थात्‌, ग्ेत्तिका और घट की उत्पत्ति एक्र ही क्षण में मानें 


तो दोष होगा-- 


( १५ ) 


युगपज्ञाथमानयोन कार्यकारणभावः ॥ ३८ ॥ 


अर्थ--जो पदाथ एक साथ उत्पन्न होते हैं उनमें काये-कारण 
भाव नहीं हो सकता ; क्योंकि ऐसा कोई दृष्टांत लोक में नहीं है, 
जिसमें कार्य-कारण की उत्पत्ति एक साथ ही हो । यदि क्षणिक- 
वादी यह कहें कि सरत्तिका और घरक्रम से हैं, पहिले मृत्तिका 
कारण फिर घट काये उत्पन्न हो गया तो इसमें भी दोष है । 

पूर्वापाये उत्तरायोगात्‌ ॥ ३६ ॥ 

अर्थ--इस पत्त में यह दोष होगा कि पूत्र क्षण में मृत्तिका 
उत्पन्न हुई, दूसरे क्षण में नष्ट हुई, तब पीछे उससे काय्यैरूप घट 
क्योंकर उत्पन्न हो सकता है? इसलिये जबतक उपादान कारण न 
माना जाय तबतक कार्ये की उत्पत्ति नहीं होसकती। अतएव 
काय्ये-कारण भाच चणिकवादियों के मत से सिद्ध नहीं हो सकता। 

उ०-—तङ्गावे तदयोगाढुःभयव्यभिचारादपि 
न॥ ४०॥। 

अथ--कारण की विद्यमानता से और काय्ये के साथ उसका 
सम्बन्ध न मानने से दोनों दशाओं में व्यभिचार दोष होने 
से कारण-काय्ये का सम्बन्ध नहीं रहता। जब काय्यै बनता था 
तब तो कारण नहीं था और कारण हुआ तब काय्यै बनाने का 
विचार नहीं, अतएव क्षणिकबादियों के मत में काय्ये-कारण का 
सम्बन्ध किसी प्रकार हो नहीं सकता | 

प्र०--जिस प्रकार घट का निमित्त कारण कुलाल पहिले से 
ही माना जाता है, यदि इसी भाँति उपादान कारण भी माना जावे 
तो क्या शङ्का है ? 


उ०--पू्व भावमात्रे न नियम! ॥ ४१ ॥ 
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; अर्थ-यदि कारण को नियत न मानकर पूवरभावमात्र ही माना 
जावे तो यह नियम न रहेगा कि मृत्तिका ही से घट बनता है और 
वायु से नहीं बनता; क्‍योंकि क्षणिकबादी किसी विशेष कारण को 
भाव से तो मानते नहीं, किन्तु भाव ही मानेंगे । अतएव उपरोक्त 
दोष बना रहेगा और निमित्त कारण और उपादान का अन्तर भी 
मालम नहीं होगा और लोक में उपादान कारण और निमित्त 
कारण का भेद निश्चित है, इसलिये च्षणिकबाद ठीक नहीं । 

प्र०--जो कुछ संसार में है, सब मिथ्या ही हे, और संसार 
में होने से बन्चन भी मिथ्या है, अतएव उसका कारण खोजने 
की कोई आवश्यकता नहीं, वह स्त्रयम्‌ नाशरूप है ? 


उ०--न विज्ञानमात्रं वाद्यप्रतीतेः ॥ ४२॥ 
अथ--इस जगत्‌ को केवल मिथ्याज्ञान या विज्ञानमात्र नहीं 
कद्द सकते ; क्योंकि ज्ञान आन्तरिक अर्थात्‌ भीतर ही होता है 
आर जगते बाहर और भीतर दोनों दशाओं में प्रकट है । 
प्र०--जब दम बाहर किसी पदार्थ के भाव फो मानते ही 
नहीं केवल भीतर के विचार ही मनोराज्य का सृष्टि की भाँति 
मालम दीते दै! हि 
उ०--तद्भावे तद्गवाच्छून्यं तदहि ॥ ४३ ॥ 
अर्थ--यदि तुम जगत्‌ को वाह्य न मानो केबल भीतर ही 
मानोगे तो इस दीखते हुए संसार में विज्ञान का भी अभाव 
` मानना पड़ेगा और जगत्‌ को शून्य कहना पड़ेगा । इसका कारण 
यग दै किं प्रतीति विषय का साधन करने वाली होती दै, इसलिये 
यदि वाद्यं श्रतीत जगत्‌ क साधन न करे तो विज्ञान प्रतीत भी 
त को नहीं सिद्ध कर सकती, इस हेतु से विज्ञानत्राद में 
शुन्यवादं होजायगा । 
प्र०- अवर शुन्यवादी नास्तिक अपनी दलील देता हवै? 
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शूल्यं तत्वं, भावो विनश्यति वस्तुधमत्वाद्वि- 
नास्य ॥ ४४ ॥ 

अर्थ--जितने पदाथ हैं सब शून्य हैं, और जो कुछ भाव 
हैं, बह सत्र नाशवान्‌ हैं, और जो विनाशी है बह स्वप्न की 
भांति मिथ्या है। इससे सम्पूर्ण वस्तुओं के आदि और अंत का 
तो अभाब सिद्ध ही होगया । अब रहा केवल मध्यभाग सो यथार्थ 
नहीं-तत्र कौन किस को बाँध सकता है ? और कौन छोड़ सकता 
है? इस हेतु से बन्ध मिथ्या ही प्रतीत होता है। विद्यमान 
वस्तुओं का नाश इसलिये है कि नाश होना वस्तुमात्र का धमे है । 
इस शून्यवादी के पूर्वपक्ष का खण्डन करते हैं । 

उ०---अपवादमाजञ्रम वुद्धानाम्‌ ॥ ४५ ॥ 

अर्थ-- जो कुछ भाव पदार्थ हैं वह सब नाशवान्‌ हैं, यह्‌ 
कथन मूखोँ का अपवादमात्र है; क्योंकि नाशमात्र* अस्तु का 
स्वभाव कहकर, नाश में कुछ कारण न बताने से जिन पदार्थों 
का कुछ अवयव नहीं है उनका नहीं कह सकते | इसका हेतु 
यह है कि कारण में लय हो जाने को ही नाश कहते हैं, और 
जब निरवयव वस्तुओं का कुछ कारण न माना तो उनका लय 
किसी सें न होने से उनका नाश न हो सकेगा | इसके सिवाय 
एक और भी दोष रहेगा कि हर एक काये का अभाव लोक में 
नहीं कह सकते ; जैसे--“घट टूट गया,” इस कहने से यह ज्ञात 
होगा, कि घट की दूसरी दशा हो गई ; परन्तु घटरूपी कार्ये तो 
बना ही रहा। आकृति को इस हेतु से माना किं वह एक 
घट के टूट जाने से दूसरे घटों में तो रहती है । 

अब तीनों लक्षणों का खण्डन करते हैं, अर्थात्‌-विज्ञानवादी 
्षणिकवादी और शून्यवादी । 
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उभयपक्षसमानक्षेमत्वादयमपि ॥ ४६ ॥ 

अर्थ--जिस प्रकार '्णिकवादी और विज्ञानवादी का मत 
प्रत्यभिज्ञादि दोष वाह्य प्रतीति से खण्डित हो जाता है, इसी प्रकार 
शुत्यवादी का मत भी खण्डित हो जाता है; क्योंकि उस दशा में 
पुरुषार्थ का बिलकुल अभाव हो जाता है। यदि यह कहो कि 
शून्यवाद करने पर भी पुरुषार्थ तो स्वीकार करते हैं, तो वह भी 
मानना अयुक्त होगा। 


अपुरुषार्थत्वसुभयथा ॥ ४७ ॥ 

अथे--शून्यवादी के मत में पुरुषार्थ अर्थात्‌ मुक्ति नहीं हो 
सकती, क्‍योंकि जब दुःख है ही नहों केवल शून्य ही है तो 
उसकी नियृत्ति का उपाय क्यों किया जाबे और मुक्ति भी शून्य 
ही होगी उसके लिये साधन भी शून्य ही होंगे, तो ऐसे शून्य 
पदार्थ ¥े लिये पुरुषार्थं भी शूत्य ही होगा । अतएव शून्यवादी 


का मत किसी प्रकार भी शान्तिदायक नहीं और न उससे मुक्ति 
हो सकती है। 


न गतिविशेषात्‌ ॥ ४८॥ 


अर्थगति के ३ अर्थ हैं--ज्ञान, गमन, प्राप्ति। यह्‌ तीनों 
बन्धन का हेतु नहीं होते पह्दिले जब कहा जाते कि ज्ञान विशेष 
से बन्धन होता है । ज्ञान तीन प्रकार का है--प्रातिभासिक, व्याव- 
हारिक, पारमार्थिक । यदि कहा जाषे कि प्रातिभासिक सत्ता के 
ज्ञान से बन्धन होता है तो यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
प्रातिभाविक सत्ता का ज्ञान इन्द्रिय और संस्कार-दोष से उत्पन्न 
होता है, परन्तु आत्मा में न इन्द्रिय है न संस्कार है; इसलिये 
जिसका कारण है ही नहीं उसका कार्ये कैसे हो सकता है। और 
रहा व्यावहारिक ज्ञान, सो तो बद्ध अवस्था को छोड़ रहता ही 
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नहीं, बह बन्ध का कारण किस प्रकार हो सकता है। और 
पारमार्थिक ज्ञान तो मुक्ति का हेतु है वह बन्ध का कारण क्याँकर 
हो सकता है, अतएव ज्ञानविशेष से बन्ध नहीं होता। दूसरा 
गमन शरीरादि में होता है, वह जीव का स्वाभाविक धर्म धोने से 
चन्ध का हेतु नहीं हो सकता । 

तीसरा प्राप्ति, सो प्राप्त होने वाले दो पदार्थ हैं--एक ब्रहम, 
दूसरी प्रकृति, सो यह दोनों व्यापक होने से जीव को सव॑दा 
प्राप्त, सदैव रहनेवाली वस्तु से सदैव सम्बन्ध, उससे भी बद्ध 
नहीं हो सकता, अतएव गतिविशेष से बन्ध नहीं होता । 


निष्कयस्य तदसरुभवात्‌ ॥ ४६॥ 

अर्थक्रिया से शून्य जड़ प्रकृति में भी गति असम्भष है 
और व्यापक ब्रह्म में भी गति असम्भव है, और यदि जीव की 
गति पर विचार किया जावे तो प्रश्‍न यह उपस्थित होणा, कि 
जीव विभु है अथवा मध्यम परिशामवाला है अथवा अणु है ? 
यदि विभ्रु मानलें तो गति हो नहीं सकती । यदि मध्यम परिणाम- 
वाला मानलें तो यह दोष होगा । 

ध०—क्या आत्मा अंगुष्ठमान्र नहीं है ? यदि अंगुष्ठमात्र 
है तो उसमें गति इत्यादि सम्भव है। यदि विसु है तो जाना हो 
ही नहीं सकते ? 

उ०--मूतेत्वाद्‌ घटादिवत्‌ समानधर्मापत्ता- 


वपसिद्धान्तः ॥ ५० ॥ 

अर्थ-आत्मा के मूर्त्तिमान्‌ होने से घटादिकों की भाँति 
सावयव इत्यादि दोष आजायेंगे और सावयव होने से संयोग 
वियोग अर्थात्‌ उत्पत्ति और नाश भी मानना पड़ेगा । जोकि 
आत्मा नित्य है, इसलिये मूर्त्तिवाला नहीं हो सकता और जब 
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उभयपक्षसमानक्षेमत्वादयमपि ॥ ४९ ॥ 
अर्थ--जिस प्रकार '्षणिकवादी और विज्ञानवादी का मत 
` श्रत्यभिज्ञादि दोष वाह्य प्रतीति से खण्डित हदो जाता है, इसी प्रकार 
_ शून्यवादी का मत भी खण्डित हो जाता है; क्योंकि उस दशा में 
पुरुषार्थं का बिलकुल अभाव हो जाता है। यदि यहद कहो कि 
शून्यवाद करने पर भी पुरुषां तो स्वीकार करते हैं, तो वह भी 
मानना अयुक्त होगा । 
अपुरुषार्थत्वसुभयथा ॥ ४७ ॥ 
श्रथ--शून्यवादी के मत में पुरुषार्थ अर्थात्‌ मुक्ति नंदी हो 
सकती, क्योंकि जब दुःख है ही नहीं केवल शून्य ही है तो 
उसकी निवृत्ति का उपाय क्यों किया जावे और मुक्ति भी शून्य 
ह्वी होगी उसके लिये साधन भी शून्य ही होंगे, तो ऐसे शून्य 
पदार्थ शे लिये पुरुपार्थं भी शून्य ही दोगा । अतएव शून्यवादी 
का मत किसी प्रकार भी शान्तिदायक नहीं और न उससे मुक्ति 
हो सकती दै । 


न गतिविशेषात्‌ ॥ ४८ ॥ 


अर्थगति के ३ अथं हैं--ज्ञान, गमन, प्राप्ति। यह तीनों 
बन्धन का देतु नहीं होते । पद्दिले जब कह्दा जाते कि ज्ञान विशेष 
से बन्धन होता है । ज्ञान तीन प्रकार का है--प्रातिभासिक, व्याव- 
हारिक, पारमार्थिक । यदि कहा जाबे कि प्रातिभासिक सत्ता के 
ज्ञान से बन्धन होता है तो यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
प्रातिभाविक सत्ता का ज्ञान इन्द्रिय और संस्कार-दोष से उत्पन्न 
होता दै, परन्तु आत्मा में न इन्द्रिय है न संस्कार है; इसलिये 
जिसका कारण है ही नहीं उसका कार्य कैसे हो सकता है। और 
रहा व्यावहारिक ज्ञान, सो तो बद्ध अवस्था को छोड़ रहता ही 
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नहीं, वह्‌ बन्ध का कारण किस प्रकार हो सकता है। और 
पारमार्थिक ज्ञान तो मुक्ति का हेतु है वह वन्ध का कारण क्यॉकर 
हो सकता है, अतएव ज्ञानविशेष से बन्ध नहीं होता। दूसरा 
रामन शरीरादि में होता है, वह जीव का स्वाभाविक धर्म होने से 
बन्ध का हेतु नहीं हो सकता । 

तीसरा प्राप्ति, सो प्राप्त होने चाले दो पदार्थ हैं--एक ब्रहम, 
दूसरी प्रकृति, सो यह दोनों व्यापक होने से जीव को सर्वदा 
प्राप्त, सदैव रहनेवाली वस्तु से सदैव सम्बन्ध, उससे भी बद्ध 
नहीं हो सकता, अतएव गतिविशेष से बन्ध नहीं होता । 


निष्क्रयस्य तदसमभवात्‌ ॥ ४६ ॥ 

अथ--क्रिया से शून्य जड़ श्रकृति में भी गति असम्भव है 
और व्यापक ब्रह्म में भी गति असम्भव है, और यदि जीव को 
गाति पर विचार किया जावे तो प्रश्न यह उपस्थित होया, कि 
जीव विसु है अथवा मध्यम परिशामवाला है अथवा अणु है ? 
यदि विसु मानलें तो गति हदो नहीं सकती । यदि मध्यम परिणाम- 
वाला मानलें तो यह दोष होगा । 

प्र०--क्या आत्मा अंगुष्ठमात्र नहीं है ? यदि अंगुष्ठमात्र 
है तो उसमें गाति इत्यादि सम्भव है। यदि विभु है तो जाना हो 
ही नहीं सकते ? 

Cc 
उ०-_सूतत्वाद्‌ घटादिवत्‌ समानधर्मापत्ता- 


वपसिद्धान्तः ॥ ५० ॥ 
अथ--आत्मा के मूर्त्तिमान्‌ होने से घटादिकों की भाँति 
सावयव इत्यादि दोष आजायेंगे और सावयव होने से संयोग 
वियोग अर्थात्‌ उत्पत्ति और नाश भी मानना पड़ेगा । जोकि 
आत्मा नित्य है, इसलिये मूर्त्तिवाला नहीं हो सकता और जब 
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मूर्त्तिवाला नहीं तो उसमें इस प्रकार की गति भी नहीं मानी 
जा सकती। अतएव आत्मा को मूत्तिवाला मानना सिद्धान्त 
का खण्डन करना है। 


गतिश्रुति रप्युपाधियोगादाकाशवत्‌ ॥ ५१ ॥ 


अथ--शरीर के सब अवयवों में जो गति है अर्थात्‌ दूसरे 
शारीरों में जो गमन है वह सूक्ष्म शरीर रूप उपाधि के कारण 
है, अर्थात्‌ तब तक सूक्ष्म शरीर न हो तब तक एक शारीर 
छोड़ कर दूसरे शरीर में नहीं जा सकता, जैसे--आकाश घट 
की उपाधि से चलता दै, क्योंकि घट में जो आकाश है जहाँ 
घट जायगा साथ हो जायगा । 

प्र०--सूक्ष्म शरीर किसे कहते हैं ? 


उ०--पंच प्राण, पंच उपप्राण, पंच ज्ञानेन्द्रिय 
इन सबके समूह का नाम सूच्स शरीर है । 
प्र०--क्या यह्‌ जीव से बिलकुल प्रथक्‌ हैं ? 
ड०--हाँ, बिलकुल पृथक्‌ हैं। 


प्र०--तो पहिले-पहल जीव किस प्रकार इस 
शारी 
घारण करता है ? MT 


» मन, अहंकार ; 


उ०--पहिले सांकल्पिक सृष्टि में आता 
सूच्म शरीर से सम्बन्ध हो जाता है, तब 
है । यदि सम्बन्ध न दवो तो नहीं जाता । 


नर कम्मंणाप्यतद्वर्मत्वात्‌॥ ५२॥ 


श्रथ कम्मं से भी बन्धन नहीं दोता, क्योंकि वह भी शरीर 
सहित आत्मा में होता है और शरीर सुख ढुःख भोगने से 
होता है। इसलिये कम्मं से पहिले शरीर का होना आवश्यक 


है, फिर उसका जब 
दूसरे शारीरों सें जाता 
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है और शरीर होने से बन्धन भी है, उसके उत्पन्न होने की 
आवश्यकता नहीँ । 


अतिप्रसक्तिरन्यधम्मत्वे ॥ ५३ ॥ 


शमर्थ-यदि और के धम्मं से और का बन्धन मान लें तो 
नियम टूट जायेंगे ; क्योंकि उस अवस्था में बद्ध पुरुष के पाप 
से युक्त बन्धन में आंजायेंगे, जो असंगत है । 


निणु णादिश्रुतिविरोधञ्चेति ॥ ५४ ॥ 


अर्थ-यदि उपाधि के विना पुरुष का बन्धन माना जावे 
तो जिन सूत्रों में जीव को साक्षिरूप और निगुण ब्रतलाया 
है उनमें दोष आ जायगा; इसलिये जीव स्वभाव से बद्ध है, 
न मुक्त है, वरन्‌ यह दोनों औपाधिक धर्म हैं । प्रकृति संसर्ग 
से बद्ध हो जाता है और परमात्मा के संसर्ग से. मुक्तू हो जाता 
है | यथार्थ में जीव सुख दुःख से प्रथक्‌ और तीनों तापों से 
किनारे साक्षिरूप है।इस सूत्र में इति शाब्द कहने से बन्धन 
के कारण परीक्षा समाप्त कर दी गई । 

प्र०--जब दुःख स्वाभाविक भी नहीं और नेमित्तिक भी 

नहीं तो प्रतीत कैसे होता है ? 

 उ०-जीव को अल्पज्ञता और प्रकृति संसगं से बन्धन की 
प्रतीति होती है चूँकि संसग नित्य है, इसलिये नैमित्तिक नहीं 
कहला सकता, और वन्ध संसग से उत्पन्न होनेवाले 
अविवेक से प्रतीत होता है, इस कारण स्वाभाविक नहीं 
कहला सकता । अतएव अविवेक ही इसका कारण है। 

प्र०—जब तुम प्रकृति के योग से वन्धन मानते हो और 
प्रकृति भी काल और दशा की नाई सबंव्यापक है, तो उसके 
योग से बन्धन किस प्रकार हो सक्ता है ? 
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उ०--तव्योगोऽप्यविवेकान्न समानत्वम्‌ ॥ ५५॥ 
अर्थ--प्रकृति का योग भी अविवेक से द्ोवा है, इस- 
` बास्ते यह काल और दशा के समान नहीं । bs 
प्र०--अविवेक किसे क्ते हैं ? 
उ०-यह्द जानना कि यह वस्तु हमारे वास्ते लाभदायक है 
अथवा हानिकारक, उसको अविवेक कहते हैं । Fo 
प्र०--इस अविवेक का कारण क्या है ? 
ड०--जीब की अल्पज्ञता द्वी अविवेक का कारण है । 
' प्र०क्या वह जीव की अल्पज्ञता जीव का 
है अथवा उसका भी कोई कारण है ? 
उ०-उसका कोई कारण नहीं । 
प्र०-८ जब अल्पक्षता स्वाभाविक गुण है, और स्वाभाविक 
नाश हो नहीं सकता, बस कारण रहा, तो का न्घ द 
si बन्धन सदैब 
5b उ०-जिस प्रकार वायु स्वभाव से उष्ण, शीत से 
न अलग 
lS ऐसे हीं जीव बन्धन मुक्ति से प्रथक्‌ है । यह दोनों गुण रा 
` हं, इसलिये प्रवाह से अनादि हैं, और स्वरूप से सादि होते हैं । 


स्वाभाविक गुण 


|. नियतकारणात्तदुच्छित्तिर्ध्वान्तवत्‌ ॥ ५६ ॥ 


अर्थ-जिस मकार सन्द अन्धकार से जो सीप में चाँदी का 
ज्ञान या रञ्जु में सर्पे का ज्ञान है, उसके नाश करने का नियत 
उपाय है, अर्थात्‌ प्रकाश का होना ; किन्तु प्रकाश के बिना किसी 
अन्य उपाय से यह अज्ञान नष्ट नहीं हो सकता । इसी प्रकार 
अविवक से उत्पन्न होनेवाला जो बन्धन है, उसके नष्ट करने 
के उपाय विवेक अर्थात्‌ पदार्थ के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान है । 
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प्रधानाविवेकादन्याविवेकस्थ तद्धाने हानम्‌ ॥ ५७ 


अर्थ-जीव में प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति के अविवेक अर्थात्‌ 
पदार्थ ज्ञान के न होने से और कारण आदि से पदार्थों का 
अज्ञान होता है। आशय यह कि बन्धन का कारण जीव की 
अल्पज्ञता है, क्योंकि जीव अपनी स्वाभाविक अल्पज्ञता से 
प्रकृति का विवेक नहीं रखता, जिससे प्राकृतिक पदार्शो में 
मिथ्या ज्ञान उत्पन्न होता दै, और मिथ्या ज्ञान से रागद्वेष 
अर राग-द्वेष से प्रवृत्ति उत्पन्न होती है, और उससे बन्धन 
अर्थात्‌ तीन प्रकार का दुःख उत्पन्न होता है, और जिस समय 
प्रकृति का मिथ्या ज्ञान नष्ट हो जाता है तब प्रकृति के पदार्थो 
का अविवेक दूर दोकर दुःख रूप बन्धन से छूट जाता है । 

वाङ,साचं नलु तत्वं चित्तस्थितेः ॥ ५८ ॥ 

अथ--दुःखादि को चित्त में रहनेवाला होने से उनका पुरुष 
में कथनमात्र ही है; ; जेसे--लाल डाँक के लगाने से अँगूठी का 
द्ीरा लाल मालूस होता है, ऐसे जीव मन के दुःखी होने से दुःखी 
मालूस होता है, और मन के सुखी होने से सुखी मालूम होता है, 
बास्तव में सुख दुःख से प्रथक्‌ है। 

प्र०--यदि इस भाँति दुःख कथनमात्र ही है, तो युक्ति से 
भी दूर हो जायगा, उसके लिये विवेक की क्या आवश्यकता है, 
इसका उत्तर अगले सूत्र में देते हैं ? 


युक्तितोऽपि न वाध्यते दिङः सूढवदपरोक्चारते ५६ 
अथे--इस केवल कथनमात्र दुःख का भी युक्ति से नाश 


नहीं हो सकता, बिना अपरोत्त ज्ञान के। जैसे किसी मनुष्य को 
पूर्व दिशा में उत्तर का भ्रम हो जावे तो जब तक उसे पूवं और 
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उत्तर दिशा का भली-भाँति ज्ञान न ददो जावे, तब तक यहद अम 
जा द्वी नहीं सकता ; इस कारण विवेक की आवश्यकता है, और 
सूत्र में भी दिखलाया गया है, कि जब तक दिशा का प्रत्यक्ष 
ज्ञ हो जावे तब तक अ्रमनिवृत्ति नहीं हो सकती ; इसलिये जब 
तक प्रकृति और पुरुष के घर्म का ठीक निश्चय करके प्रकृति से 
निवृत्ति और पुरुष को प्राप्ति न हो तब तक दु:ख दूर भी 
नद्दोगा। 


. उ०-_अचाल्नुषाणामलुमानेन योधो धूमादि- 
भिरिव बह. नेः॥ ६० ॥ 

अर्थ-्रक्ृति पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा, परमात्मा और प्रकृति 
का तो प्रत्यत्त नहीं है, अनुमान से ज्ञान होता है । 

प्र०-->क्या यह्‌ प्रकृति प्रत्यक्ष नहीं ? 


उ०--नहीं, प्रत्युत जो प्रत्यक्ष है वह विक्रति है, अर्थात प्रकृति 
का परिणाम है। 


प्र०-सून्न में तो पुरुष शब्द है, तुम इससे जीवात्मा और 


' परमात्मा किस प्रकार लेते हो ? 


उ०-शरीर में रहने से जीवात्मा और संसार में व्यापक 
होने से परमात्मा पुरुष शब्द से लिये गये और न्याय में आत्मा 
श्रौर सांख्य में पुष शाब्द एक ही अर्थ के बतलानेवाले हैं । 
सत्वरजस्तमसां साम्यावस्था, प्रकृतिः प्रकृतेम- 
हान,» महतऽहंकरोऽहंकारात्‌ पश्वतन्मात्राण्युभयमि- 
न्द्रयं तन्मात्रेभ्यः स्थूलभूतानि पुरुष इति पंचविंश- 
लि णः ॥ ६१ ॥ 
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अर्थ--सत्वगुण प्रकाश करनेवाला, रजोगुण न प्रकाश और 
न आवरण करनेवाला, तमोगुण आवरण करनेवाला । जब यह्‌ 
तीनों गुण समान रते हैं, उस दशा का नाम प्रकृति है ; क्योंकि 
वर्तमान दशा में सत्वगुण, तमोगुण का परस्पर विरोध है । इस 
समय जिस शारीर में सत्त्वगुण रहता है, वहाँ तमोगुण का वास 
नहीं और इसी तरह जहाँ तमोगुण का निवास है वहाँ सत्त्वगुण 
नहीं ; परन्तु कारण अर्थात्‌ परमाणु की दशा में एक दूसरे के 
विरुद्ध नहीं कर सकते, उस समय पास ही पास रह सकते हैं । 
अब उस प्रकृति से महदत्तत््त अर्थात्‌ मन उत्पन्न होता है और 
मन से अहङ्कार और अहङ्कार से पंच सूच्म तन्मात्रा या रूप 
रस, गंध, स्पर और शब्द उत्पन्न होते हैं, उनसे पाँच ज्ञानेन्द्रिय 
और पाँच कर्मेन्द्रिय उत्पन्न होते हैं, और पञ्चतन्मात्राओं से पाँच 
भूत अर्थात्‌ पृथिवी, अप, तेज, वायु, और आकाश होते हैं, 
ओर जव इनसे पुरुष अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म मिल जाता है तो 
२५ गुण कहलाते हैं। 


प्र०--अनेक पुरुषों ने महत्तत्ब का अर्थ बुद्धि किया है, तुम 
“मन? किस प्रकार लेते हो ? 

उ०--बुद्धि जीवात्मा का गुण है । जीव के सत्य होने से वह, 
नित्य दै, वह प्रकृति का काय्ये नहीं और मन सूक्ष्म अन्य का 
विकार है, अतएव मन ही लेना चाहिये । 


प्र०--मन की इन्द्रियों में गणना की जाती दै, अतएव भिन्न 
करने से बुद्धि का ही प्रयोजन प्रतीत होता है ? 


उ०--यदि १० इन्द्रियों में ११ वां मन भी लिया जाय तो 
तुम्हारी संख्या ही अशुद्ध हो जायगी, इस हेतु से महत्त्व का 
अर्थं मन ही है। 
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स्थूलात्‌ पञ्चतन्माञ्राय ॥ ९२ ॥ 

' अर्थ-इन पांच प्रकाशवान्‌ तत्त्वों से उन सूच्म तन्मात्रो का 
अनुमान होता है, जिस प्रकार काय्यै को देखकर कारण का 
अनुमान होता है ; जैसे लिखा है-- 

. कारणयुणपूर्वक काय्यं शणो इष्टः ॥ 

 अर्थ-कार््यं के गुणों के अनुसार कारण और कारण के 
. अनुसार काय्यै के गुणों का अनुमान होता है। 

 इसीप्रकार यहां काय्य तत्त्वों को देख कर कारण तन्मात्रा 
.. का ज्ञान हो जाता है। 


वाद्याभ्यन्तराभ्यां तैरचाहङ्कारस्य ॥ ६३ ॥ 
अर्थ-बाहर की और आभ्यन्तरीय इन्द्रियों से पञ्च तन्मात्रा 
हप कायै का ज्ञान होकर उसके कारण अहक्रार का भी ज्ञान 
होता है, क्योंकि स्पर्शादि विषयों का ज्ञान समाधि और सुपुप्ति 
अवस्था में जबकि अहङ्कार रूप वृत्ति का अभाव होता है नहीं 
. होता, इससे श्रनुमान होता है कि यह इस बृत्ति से उत्पन्न होते 
` हें, अर्थात. अहङ्कार के कारये हैं और अहङ्कार इनका कारण 
है ; क्योंकि यदद नियम है कि जो जिसके बिना पेदा न हो सके 
व्रह्म उसका कारण द्दोता है, और भूत बिना अहङ्कार के सुपुप्ति 
अवस्था में दृष्टिगत नहीं होते, अतएव यही उनका कारण 
अनुमान से प्रतीत होता है । 
लेनान्तःक्रणस्य ।। ६४ ॥ 
श्र्थ--और अहङ्काररूपी काय्यं से उसके कारण अन्तःकरण 
न होता है, क्योंकि प्रथम मन में वस्तु की अस्तित्व का 


मान 
ज करके उसमें अहङ्कार किया जाता है, अर्थात्‌ उसे अपना 
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मानते हैं | जिस समय तक वस्तु की अस्तित्व का निश्चय न हो 
तब तक उसमें अभिमान नहीं होता है, अर्थात्‌ मैं हूँ, और यहद 
मेरा है, यह ज्ञान जबतक अपने-अपने और चीज़ की अस्तित्व 
का ज्ञान न हो, किस तरह हो सकता है? | 


लतः प्रकृते! ॥ ६५ ॥ 


अर्थ-आऔर उस मन से प्रकृति, जो मन का कारण है, उसका 
अनुमान होता है, क्योंकि मन मध्यम परिणाम वाला होने से 
कार्य्य है और प्रत्येक कार्य का कारण अवश्य होता है ; अब मन 
का कारण प्रकृति के अतिरिक्त और कुछ हो नहीं सकता । क्योंकि 
पुरुष तो परिणाम रहित है, और मन का शरीर की तरह मध्यम 
परिणामवाला होना श्रुति, स्वरति और युक्ति से सिद्ध है; क्योंकि 
मन, सुख-दुःख और मोह घमंवाला है, इस वास्ते उसका कारण 
भी मोह धमंवाला होना चाहिये। दुःख परतन्त्रता को नाम है, . 
ओर पुरुष की परतन्त्रता हो नहीं सकती । परतन्त्रता केवल जड़ 
प्रकृति का धर्म है और उसका काय्ये मन है । 


संहतपरार्थत्वात्‌ पुरुषस्य ॥ ६६ ॥ 

अर्थ-प्रक्ृति के अवयवों की संहृति सवदा दूसरे के वास्ते 
होती है, अपने लिये नहीं । इससे पुरुष का अनुमान होता है ; 
क्योकि मन आदिक जो प्रकृति के काय्य हैं, उन से पुरुष को लाभ 
होता है। मन आदिक अपने लिये कुछ भी नहीं कर सकते, 
अर जितने शारीर से लेकर अन्न, वस्त्र, पात्रादि प्रकृति के विकार 
हैं, उन से दूसरों का ही उपकार होना है, और पुरुष की क्रिया 
का भोग पदाथ नहीं है ; क्योंकि उपनिषदू में लिखा है “नवाअरे 
सस्य कामाय सर्वप्रियंभवति नठुकामायसबंग्रि यंभवति”--अर्थातू 
सम्पूर्ण वस्तुओं के उपयोगी द्वोने से सब वस्तुएँ प्यारी नहीं, 
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' किन्तु आत्मा के उपयोगो होने से सब वस्तुएँ प्यारी प्रतीत 
by +, 4 होती हॅ | 

प्र०—क्या प्रकृति का कोई कारण नहीं है, भ्रह्म को कारणा 
सुना जाता है ? 

ड०-भरह्म जगत्‌ का निमित्त-कारणा है । प्रकृति का उपादान 
कारण नहीं । 

प्र०--प्रकृति को क्यों अकारण मानते हो ? 

उ०--मूले सूला 'भावादूसूलं सूलम्‌ ॥ ६७ ॥ 

अथ --२२ तत्त्वों का मूल उपादान कारण प्रकृति है, और 


` मूल अर्थात्‌ जड़ की जड़ नहीं होती, इसवास्ते 
Sf E सूल बिना मूल के 


प्र०-भ्रक्ृति को मूल क्यों मानते हो ? 

उ०-यदि मूल का मूल मानोगे, तो उसके सूल की भी आ- 
hE होगी । इस प्रकार अनवस्था आजायगी । 
Fd i कारण मृत्तिका है, और मृत्तिका का 
उ०_पारम्पर्येऽप्येक् परिनिष्डेति संज्ञा 

॥ ६८॥ 


ती प है (चार से परमार ही घट का कारण 
> जुत्तिका तो नाममात्र है। |. 

है, समानः परकतेहयो: ॥ ६६ ॥ 

; आऔर मत्तिका के साथ I का क सम्बन्ध है. 
4 जरल्परा से प्रकृति ही घट और शक्तिका का कारण है. 
वयच होने से नित्य है, उसका कोई कारण नहीं। ” 
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अधिकारिजत्रैविध्यान्ननियमः ॥ ७० ॥ 

यद्यपि प्रकृति सबका उपादान कारण है; परन्तु प्रत्येक 
काय्ये में जो तीन प्रकार के कारण माने जाते हैं अर्थात्‌ छ १ 
उपादान, २ निमित्त, और ३ साधारण--इन की भी व्यवस्था न 
रहेगी, क्योंकि जब कुम्हार मिट्टी दण्डादि का कारण प्रकृति ही 
ठहरी, तो इंन तीन कारणों की अनावश्यकता होने से बहुत 
गोलमाल हो जायगा । इस में हेतु यह है, कि फिर कोई भी किसी 
का निमित्त व असाधारण कारण न रहेगा, अतएव जहाँ-जहाँ 
कारणत्व कहा जाय, वहाँ-वहाँ प्रकृति को छोड़कर कहना चाहिये 
क्योंकि प्रकृति तो सबका कारण है ही, उसके कहने की कोई 
भी आवश्यकता नहीं है; जेसे-कुम्हार के पिता को घट का कारण 
कहना अनावश्यक है, क्योंकि बह तो अन्यथा सिद्ध है। यदि 
बही न होता तो कुलाल कहां से आता ? परन्तु घट के बनने में 
कुलाल के पिता की कोई भी आवश्यकता नहीं है, ऐसोही नवीन 
नेयायिक भी मानते हैं, कि कारणत्व प्रकृति को छोड़कर कहना 
चाहिये | 

88 १ उपादान कारण, जैसे घट का मृत्तिका। २ निमित्त 
कारण, जैसे घट का कुलाल | ३ साधारण, जैसे घट के दण्ड आदि | 


महदाख्यमाद्य काय्य तन्मनः॥ ७१ ॥ 

अर्थ-प्रक्ति का पहिला काये महत्‌ है, और वह मन 
कहलाता है । मन से अहङ्कारादि उत्पन्न होते हैं, मन की 
उत्पत्ति ६१ सूत्र में कदचुके है । 

चरमोऽहङ्कारः ॥ ७२ ॥ 

अथ--और भ्रकृति का दूसरा काये अहङ्कार है। 
तीनों सूत्रों का अभिप्राय यह हैं कि यदि प्रक्ति को कारणत्व 
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किन्तु आत्मा के उपयोगो होने से सब वस्तुएँ प्यारी प्रतीत 
होती हैं । 
प्र०--क्या प्रकृति का कोई कारण नहीं है, श्रक्म को कारण 
सुना जाता है? 
उ०--न्रह्म जगत्‌ का निमित्त-कारया है | प्रकृति का उपादान 
कारण नहीं। 
प्र०--प्रकृति को क्यों अकारण मानते हो ? 
उ०--मूले सूला 'भावाद्स्ूलं सरलम्‌ ॥ ६७ ॥ 
} अथ'--२२ तत्त्वों का मूल उपादान कारण प्रकृति है, और 
5 ल अर्थात्‌ जड़ की जड़ नहीं होती, इसवास्ते मूल बिना मूल के 
.- ही होता है 
Bp प्र०--प्रकृति को मूल क्यों मानते हो ? 
उ०--यदि मूल का मूल मानोगे, तो उसके मूल की भी आ- 
ः होगी । इस प्रकार अनवस्था आजायगी । 
प्र०--जैसे घट का कारण मृत्तिका है, और मृत्तिका का 
रण परमाणु है ?. 
उ०_-पारस्पर्येऽप्येकत्र परिनिष्ठेति संज्ञा- 
४० ६८: ॥ 5S 
कारणों की परम्परा चार से परमाणु 
मृत्तिका तो नाममात्र है। ९ कर 
समानः पक्रृतेद्गयोः ॥ ६६ ॥ 
ब्र और मृत्तिका के साथ प्रकृति का समान सम्बन्ध हे, 
रशर परम्परा से प्रकृति दी घट और मृत्तिका का कारण है 
ER निरवयव दौने से नित्य है, उसका कोई कारण नहीं । 
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(५२६५७) 
अधिकारिज्रैविध्यान्ननियमः ॥ ७० ॥ 


यद्यपि प्रकृति सबका उपादान कारण है; परन्तु प्रत्येक 
काय्ये में जो तीन प्रकार के कारण माने जाते हैं अर्थात्‌ १ 
उपादान, २ निमित्त, और ३ साधारण--इन की भी व्यवस्था न 
रहेगी, क्योंकि जब कुम्हार मिट्टी दण्डादि का कारण प्रकृति ही 
ठहरी, तो इन तीन कारणों की अनावश्यकता होने से बहुत 
गोलमाल हो जायगा । इस में हेतु यह है, कि फिर कोई भी किसी 
का निमित्त व असाधारण कारण न रहेगा, अतएव जहाँ-जहाँ 
कारणत्व कहा जाय, वहाँ-बहाँ प्रकृति को छोड़कर कहना चाहिये, 
क्योंकि प्रकृति तो सबका कारण है हो, उसके कहने की कोई 
भी आवश्यकता नहीं है; जैसे कुम्हार के पिता को घट का कारण 
कहना अनावश्यक है, क्योंकि वह तो अन्यथा सिद्ध है। यदि 
बही न दोता तो कुलाल कहां से आता ? परन्तु घट के बनने सें 
' कुलाल के पिता की कोई भी आवश्यकता नहीं है, ऐसो*ही नवीन 
नैयायिक भी मानते हैं, कि कारणत्व प्रकृति को छोड़कर कहना 
चाहिये। 


& १ उपादान कारण, जैसे घट का मृत्तिका। २ निमित्त 
कारणा, जैसे घट का कुलाल । ३ साधारण, जेसे घट के दण्ड आदि | 

महदाख्यमाद्यं कार्य्य तन्मनः॥ ७१ ॥ 

अथे-प्रकृति का पहिला काय महत्‌ है, और वह मन 
कहलाता है। मन से अहङ्कारादि उत्पन्न होते हैं, मन की 
उत्पत्ति ६१ सूत्र में कहचुके हैं । 

चरमोऽहङ्कारः ॥ ७२ ॥ 

अथ--और प्रकृति का दूसरा कोय अहङ्कार है। इन 
तीनों सूत्रों का अभिप्राय यह है कि यदि भ्रकृति को कारणत्व 
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._ कद्दा जावे, तो केबल इन्हीं दो कार्यों का कहना अन्य कार्यो 
' का कारण महदादि को कहना चाह्दिये। इसी बात को अगले 
सन्नो से स्पष्ट करते हैं । 


 _ तत्कार्यत्वसुत्तरेषाम्‌ ॥ ७३॥ 

` अर्थ-महत्‌ और अहङ्कार को छोड़ बाक़ी सब प्रकृति 
' के कायै नहीं, किन्तु उनके कारण महदादि हैं । 

' प्र०-जब तुमने पद्दिले इसको प्रकृति का कार्य कहां, 
. अब उसे अलग करते हो, कि औरों को महदादिकों का का 
. कहना चाहिये | अब यहाँ यद्द सन्देह होता दै, कि पहिले प्रकृति 


को सबका कारण कहचुके। अब महदादिकों को क्‍यों 
९! कहते ; कारण 
' कहते हैं ? तो इसका उत्तर यह है कि-- 3 


. 5०--आयहेतुता तद्द्वारा पारम्पर्येऽप्यणुवल्‌ ७४ 
. अर्थर-जिस प्रकार परम्परा सम्बन्ध से घटादि के 
Ee i कारण 
अग माने थे, उसी भाँति परम्परा सम्बन्ध से महदादिकं का 
' कारण भी प्रक्गति द्वी है, अतएव कुछ दोष न रहेगा । 


पू्वेभावित्वे द्रयोरेकतरस्य दानेऽन्यतरयोगः ७५ 
अर्थ-पदिले होने में एक यह भी युक्ति है, कि कार्य 
होकर कारण में मिल जाता है, और अन्त में स का 
प्रकृति में लय हो जाते हैं । 
यदि कोई शङ्का करे कि जब प्रकति और 
2: कति और पुरुष 
जगत्‌ से पहिले थे, तो अकेली प्रकृति को क्यों र 
. जावे? इसका उत्तर यह है कि पुरुप परिणामी नहीँ और उपादान 


कारण का परिणाम ही कार्य कहलाता है 


. ) रा 
अपरिणामी दोने में १५-१६ के सूत्र प्रमाण हूँ। दड 
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सम्बन्ध से प्रकृति द्वारा पुरुष में परिणाम मानें और दोनों को 
कारण मानें तो बृथा गौरव होगा । 
प्०—कारण से उपादान-कारण का क्यों ग्रहण करते हो, 
निमित्त को क्‍यों नहीं लेते ? 
उ०-उपादान-कारण के गुण ही कार्य में रहा करते हैं। 
हमें जगत्‌ में जिस आनन्द की खोज है, यदि वह जगत्‌ के 
कारण में होगा तो मिलेगा अन्यथा पुरुषार्थ निरथंक जायगा ; 
इसलिये विवेक के लिये उपादान कारण की ही आवश्यकता है । 
प्र०--प्रकृति एक-देशी है वा व्यापक ? 
परिच्छिन्नं न सरवापादानम्‌ ॥ ७६ ॥ 
उ०--एक-देशी और अनित्य पदार्थ सवं जगत्‌ का उपादान 
कारण नहीं हदो सकते ; क्योंकि अनित्य पदार्थ को काये होने से 
स्वयम्‌ कारण की आवश्यकता है। ०३: 
प्र०--एक देशी पदार्थं की उत्पत्ति में क्या प्रमाण है ? 
उ०--तदुत्पत्तिश्रृतेश्च ॥ ७७ ॥ 
अनित्य और एक-देशी पदार्थों की उत्पत्ति श्रृति में मानी 
है और जिसकी उत्पत्ति हे उसका विनाश अवश्य होगा । 
प्र०--अविद्या सम्बन्ध से जगदुत्पत्ति है, इस में क्या दोष 
है ? इसका उत्तर महात्मा कपिलजी यह देते हैं। 


नावस्लुनो चस्तुसिद्विः ॥ ७८ ॥ 
. उ०जो अविद्या द्रव्य नही है केवल गुर मात्र है या कोई 
वस्तु नहीं है, उस से यह जगत्‌ जो द्रव्य और वस्तु है, किस प्रकार 
उत्पन्न होसकता है ? क्योंकि गुण द्रव्य का एक अबयब होता है। 
एक अबयव से अवयवी की उत्पत्ति नहीं हो सकती और न 
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अभाव से भाव की उत्पत्ति होती है ; जैसे-मनुष्य के सींग नहीं 
तो उस सींग से कमान कैसे बन सकती है। 


प्र०--यद्द संसार भी अनस्तु है, इसवास्ते यह अविद्या से 
बना है ? 

आवाधादळुटटकारणजन्यन्वाचनाचस्तुत्वम्‌ ॥ ७६ 

उ०-यदि कहो जगत्‌ भी अवस्तु है, तो यह कहना ठीक 
नहीं, क्योंकि न तो स्वप्न के पदार्थो के लुल्य जगत्‌ का किसी 
अवस्था विशेष में बाघ होता हे, जैसे--स्वप्न के पदार्थो का जाग्रत 
अवस्था में बाघ होजाता है, और न जगत्‌ किसी इन्द्रिय के दोष 
से प्रतीत होता है, जैसे-पीलिया रोग की अवस्था में सब वस्तुओं 
को पीला प्रतीत करता है परन्तु यह पीलापन सत्य नहीं 
जगत्‌ । इस प्रकार के किसी दोषयुक्त कारण से उत्पन्न नहीं 
हुआ, इस कारण जगत्‌ को अवस्तु नहीं कहद सकते । 

प्र०--जब श्रुतियों में जगत्‌ का मिथ्या होना कहा गया है 
तब जगत्‌ वस्तु नद्वीँ हो सकता ९ 

उ०-_क्या तुम श्रुति को जगत्‌ के अन्दर मानते हो या 
बाहर । यदि अन्दर मानो तो जगत्‌ के मिथ्या द्वोने से श्रुति का 
स्वयं ही बाघ होजायगा और वह मिथ्या श्रुति प्रमाण ही न 
रहेगी । यदि जगत्‌ से बाहर मानो, तो अद्वैतवादी के सिद्धान्त की 
हानि होगी । 

प्र०-“नेति नेति” इस प्रकार को श्रृतियों का क्या अर्थ 
करोगे ? 


उ०--यह श्रुतियें ब्रह्म का जगत्‌ से भेद याने भिन्नता को 
बताने वाली हैं. और जगत्‌ को स्वरूप से अवस्तु बतलाने वाली 


नहीं । 


< 
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'भावेतद्योगेन तत्सिद्धिरभावे तद्भावात्‌ 
कुतस्तरां तत्सिद्धिः ॥ ८० ॥ 

अथ --का रण के होने से उसके संयोग से काय्य बन सकता 
है, और कारण के अभाव में किसके योग से द्रव्यरूप कार्य 
बनेगा, जैसे--मिट्टी के होने से तो उसका घट बन जायगा । जब 
मृत्तिका ही न तो किसका घट बनेगा ? 

प्र०--तुम प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति को क्यों कारण मानते हो ? 
कर्म को मानना चाहिये । 

Cc 

उ०--न कमण उपादानत्वायोगात्‌ ॥ ८१ ॥ 

अर्थकर्म से जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
कमे द्रव्य तो हैं ही नहीं । द्रव्य के बिना गुणादि में उपादान 
कारण होने को योग्यता नहीं । कारण यह है, कि द्रव्य कः उुपादान 
कारण द्रव्य ही होता है। यदि कहो हम ऐसी कल्पना करते 
हैं, तो कल्पना दृष्ट के अनुसार प्रामाशिक और विरुद्ध होने से 
अप्रामाणिक है और वैशेषिक में कहे हुये गुण और कमे कहीं 
उपादान कारण होते नहीं । देखो यहाँ क्म शाब्द से अविद्या और 
गुणों को भी लेना चाहिये, वह भी उपादान के योग्य नहीं । 

यहाँतक तो वह बतलाया गया कि प्रकृति सें परिणाम है, 
परन्तु पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा और परमात्मा में परिणाम नहीं । 
दूसरे प्रकृति के जितने काय्यै हैं, वदद दूसरे के वास्ते हैं, क्योंकि 
उसमें स्वयम्‌ भोगशक्ति नहीं । अब पाँच सूत्रों में मुक्ति का कारण 

कर्म नहीं विवेक है, यह कहेंगे । 


नानु्रविकादपि तत्सिद्धिः साध्यत्वेनावृत्ति- 
योगादपुरुषार्थत्वम्‌ ॥ ८२ ॥ 
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अर्थ-यह तो पहिले कहद चुके हैं कि दृष्ट पदार्थों वा कमं से 
दुखात्यन्त निवृत्ति नहीं होती । अब कहते हैं, कि ज्ञान के बिना 
वेदोक्त कर्म से भी मुक्ति नह होती ; क्योकि वेदिक कर्मों से जो 
स्वर्गादि सुख मिलते हैं उनका भी नाश हो जाता है, इस वास्ते 
यह पुरुषार्थ नहों। पहिले “न कर्मण अन्य धमत्वात्‌” इस सूत्र में 
कमं से बन्धन नहीं होता, इसका खण्डन किया गया था, अब 
कमं से मुक्ति होती है इसका भी खण्डन कर दिया । 

्र०-श्रति में बतलाया गया है कि इस प्रकार के कमं से 
ब्रह्मलोक को प्राप्त होकर त्रझलोक की आयु तक पुनरावृत्ति 
नहीं होती ? 


उ०--तत्रपाक्तविवेकस्यानात्रृत्तिश्रतिः ॥ ८३ ॥ 


अथ--इस श्रुति में भी प्राप्तिविवेक ही के वास्ते वैदिक कर्मो 
से अनाबृत्ति मानो गई है | यदि ऐसा न मानो तो दूसरी श्रुतियों से 
जो ब्रह्मलोक से पुनराब्रृत्ति का कथन करती हैं, विरोध होकर 
दोनों का प्रमाण नहीं रहेगा ; इसलिये प्राप्तिविवेक ही से मुक्ति 
माननी चाहिये | 

दुःस्वादू दुःख जलाभिषेकवन्न जाउ्यविमोकः ८४ 

अथ¬जो कमं शारीर से उत्पन्न होता है और शरीर के 
न होने पर नहीं होता, इसवास्ते कर्म स्त्रम्‌ दुःख रूप या 
अविद्या स्वरूप है | जिस प्रकार दुःख से दुःख का नाश नहीं 
होता, उसी प्रकार कम से दुःख का नाश नहीं हो सकता, जैसे 
जल में नहाने से शीत बढ़ता है, नाश नहीं होता, ऐसे ही विवेक 
रहित कम से मुक्ति नहीं होती । 


काम्येऽकाम्येऽपि साध्यत्वाविशेषात्‌ ॥ ८ ॥ 
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अथ--चाहे कर्म निष्काम हो चाहे सकाम हो, परन्तु ज्ञान 
के बिना मुक्ति का साधन नहीं हो सकता ; क्योंकि दोनों प्रकार 
के कर्मों में साध्यत्व अर्थात्‌ शारीर से उत्पत्तिवाली होना समान 
है, और श्रुति में भी लिखा है “न कर्मणा न प्रजया” इत्यादि 
धर्थात्‌ न तो कम से मुक्ति ददोती, न प्रजा से, न धन से, ज्ञान के 
मिना किसी साधन से मुक्ति नहीं होती । 

प्र० ज्ञान दुःख का विरोधी नहीं, इसलिये ज्ञान से दुःख 
का नाश कैसे हो सकता है ? 

उ०-दुःख जन्म-मरण से होता है; जन्म-मरण कर्म से 
होते हैं, कम प्रबृत्ति से होता है, प्रबृत्ति राग-द्वेष से होती है. 
राग-दवेष मिथ्याज्ञान से होते हैं, ज्ञान मिथ्या-ज्ञान का विरोधो है 
जब मिथ्या ज्ञान का नाश ज्ञान से हो जायगा तब उसकी 
सन्तान को दुःखादि उत्पन्न ही नहीं होंगे । है 

प्र०--जब ज्ञानं को साधन मानोगे तो ज्ञान साध्य होने से 
भी मुक्ति दुःखरूप हो जायगी; क्‍योंकि ज्ञान भी तो देहस्थ 
आत्मा ही को होगा और ज्ञान साध्य होने से मुक्ति ऐसी ही 
अनित्य होगी जैसा कर्म का फल है ? 

उ०-—निजसुक्तस्य वन्धध्वंसमात्र परं न 
समानत्वम्‌ ॥ दष ॥ 

अथ--कर्म का फल तो भावरूप सुख है, इसलिये वह 
अनित्य है; परन्तु ज्ञान का फल तो अविद्या का विनाश रूप 
है। जब कार्याभाव रूप नहीं तो उसका नाश न होगा । दूसरे 
कर्म देहात्मविशिष्ट से होता है और उसका फल भी देहात्मा 
मिलकर भोगते हैं, परन्तु देह विनाशी दै, इसलिये कमे का फल 
भी विनाशी ज्ञानात्मा का धमं आत्मा में नित्य हो सकता है । 
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प्र०--क्या आत्म निज मुक्त है ? 

+ उ०--अविद्यादि दोषों से जो दुःख उत्पन्न होता है, उसके 
दूर होने से जीवात्मा मुक्ति सुख को लेता है। यहाँ आचार्य ऋषि 
का यह आशय है कि स्वभाव से तो जीवात्मा बद्ध नहीँ केवल 
$पबिवेक से बद्ध होता है और अविवेक के नाश से मुक्त होता 
है, तो मुक्ति ध्वंस अर्थात्‌ नाशरूप है, भावरूप नहीं । 


हृयोरेक्तरस्थ वाप्यसन्निकृष्टार्थ परिच्छित्तिः 
प्रमा तत्साधकतमं यत्तत्‌ त्रिविधं प्रमाणम्‌ ॥ द9॥ 
अथ--ज्ञाता और ज्ञेय के पास-पास होने से जो ज्ञान होता 
है, उसे प्रमा कहते हैं। इस प्रमा के साधन तीन प्रकार के 
प्रमाण हैं--एक प्रत्यक्ष, दूसरा अनुमान, तीसरा शब्द | जो 
पदार्थ भौतिक और नजदीक हैं, उनका ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण से 
होता है, और जो पदार्थं अभौतिक तथा दूर हैं, उनका शब्द 
झर अनुमान से होता है, यहाँ दूर का आशय परोक्ष है। जिन 
पदार्थों का तीन काल में प्रत्यक्ष न हो उनका शब्द प्रमाण से 
बोध होता है । यहाँ शब्द का आशय योगी और ईश्वर की आज्ञा 
। जहाँ भौतिक पदार्थो का परोक्त होने में शाब्द प्रमाण लिया 
गया है, वहाँ सत्यवादी आप्त पुरुष का वाक्य समझना चाहिये । 
प्र०-एक शाब्द प्रमाण के दो अर्थ क्यों लिये जावें ? 
उ०-शब्द कहते हैं आप्त के वाक्य को और आप्त कहते हैं 
जिसने धमं से धर्मों का निश्चय किया हो, सो अभौतिक पदार्थों 
का यथाथ ज्ञान तो बिना परमात्मा और योगी के दूसरे को हो 
नहीं सकता और भौतिक पदार्थों के ज्ञान के साधन इन्द्रियों के 


` होने से आप्त पुरुष का वाक्य भी प्रमाण मानना चाहिये । 


प्र०--क्या यह्‌ तीन ही प्रमाण हैं उपमानादि नहीं ? 
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उ०--तत्सिद्वौ सवेसिद्धेर्नाधिक्यसिद्विः॥ दद 


अथ--इन तीन प्रमाणं के सिद्ध होने से सब पदार्थों की 


सिद्धि हो जाती है, इसलिये और प्रमाण माँगने की आबश्यकता 
नहीं ; क्‍योंकि महात्मा मजु ने भी लिखा है। 

प्रत्यक्षश्वालुमानं च शास्त्रं च विविधागमम्‌ । 
चयं सुविदितं काय्यं धर्मशुद्धिमभीप्सता । 

अर्थ--प्रत्यक्ष, अनुमान और शाख के अनुकूल जानकर 
कायं करना चाहिये ; क्योंकि धमं को शुद्धि की इच्छाबालों की 
इच्छा इनसे पूरी होसकती है और उपमानादि प्रमाण इन्हीं के 
अन्दर 'आज्ञाते 

यत्सम्बद्धं सत्तदाकारोल्लेस्त्रि विज्ञानं तत्‌ 
प्रत्यक्षम्‌ ॥ ८९ ॥ ः 

जिस सामने उपस्थित पदाथ के साथ ज्ञानेन्द्रिय का सम्बन्ध 
हो और मन को भी उस इन्द्रिय के द्वारा उसका यथार्थ बोध 
होजाय, तो उसे प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैँ और इस ज्ञान का कारण 
ज्ञानेन्द्रिय और मन की वृत्ति है। इसलिये मन और इन्द्रिये 
प्रत्यक्ष प्रमाण कहलाती हैं और इनका विषय केवल प्राक्त पदार्थ 
ही हें । प्रत्यक्ष से अप्राकृत पदार्थों का ज्ञान नहीं होसकता । 

प्र०--योगियों को तीनों काल के पदार्थों का साक्षात 
ज्ञान हो सकता है और योगी समाधि अवस्था में आत्मा और 
अन्दर के पदार्थों को प्रत्यक्ष करता है, इस वास्ते तुम्हारा प्रत्यक्ष 
का लक्षण ठीक नहीं ? 


उ ०—योगिनामवा्यप्रत्यतत्वान्नदोषः ॥ ६० ॥ 
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अर्थ--यह लक्षण वाह्य प्रत्यत्त का है और योगियों को 


आवाह्य प्रत्यक्ष भी होता है, इसलिये योगियों का प्रत्यक्ष वाह्य 
रूप न होने से दोष नहीं | इसके लिये और युक्ति देते हैं । 


लीनवस्तु लब्धातिशयसम्बंधाद्वाउदोषः ॥ 8१ ॥ 


योगी लोग ऐसी वस्तु का जो दूर हो अथवा दूसरे के चित्त 
में हो उसके साथ भी सम्बन्ध रखते हैं, इस वास्ते योगियों के 
ऐसे प्रत्यक्ष में दोष नहीं आता । 

प्र०--योगियों का ऐसा प्रत्यक्ष क्‍यों माना जाबे ? क्योंकि 
यह साध्य अर्थात्‌ प्रमाण की आवश्यकता रखता है, इसलिये 
इन्द्रियप्राह्म पदाथ का ही प्रत्यक्ष मानना चाहिए और अतीन्द्रिय 
पदार्थ का प्रत्यच्त न कहना चाहिए । 

उ०--मन के इन्द्रिय होने से मानसिक प्रत्यक्ष भी मानना 
चाहिए, इसलिये मानसिक प्रत्यन्त जो योगियों को होता है बह 
सिद्ध है साध्य नहीं । 

प्र०--प्रसाण वह होता है जो सबके लिये एक सम हो, जो 
प्रत्यक्ष योगियों को हो अन्य पुरुषों को न हो, उसे प्रत्यक्ष नहीं 
कहद सकते ? 

उ०--इन्द्रियों के निकारो होने से इन्द्रियजन्य ज्ञान किसी 
को भी नहीं होता, जेसे--अन्धे को रूप का ज्ञान, बहिरे को शब्द- 
ज्ञान इत्यादि । 

श्र०--क्या सबके मन में दोप है जो मानसिक प्रत्यक्ष नहीं 
होता ? 

उ०-जिसके मन में मल, विक्षेप, आवरण, तीन दोष हों 
उसे मानसिक प्रस्यक्ष नहीं हो सकता, जैसे-दर्पण से अपनी आँख 
देख सकते हैं, परन्तु दर्पण के मेला तथा स्थिर न होने अथवा कोई 
आवरण होने से नहीं देख सकते । जैसे गंगा में यह शक्ति है कि 
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वह बड़े-बड़े मकानों को बहा ले जाय, परन्तु यदि उसी गंगा को 
छोटी-छोटी नालियों में विभक्त कर दिया जाय तो एक इंट को 
भी नहीं बहा सकती । इसी प्रकार मन सूर्म पदार्थों को ज्ञान 
सकता है, परन्तु विज्षिप्त वृत्ति होते से उसकी शक्ति का तिरोभाव 
हो जाता है । 

प्र०--इन्द्रियों के प्रत्यक्ष मानने और मानसिक प्रत्यक्ष के 
न मानने में क्या दोष होगा ? 


उ०--ईश्वरासिद्धेः ॥ 8२ ॥ | 

मानसिक प्रत्यक्ष के न मानने से ईश्वर को सिद्धि न होगी 
क्योंकि रूप न होने से वह चक्तु का बिषय नहीं ; सुगंध न होने 
से वह नासिका का विषय नहीं ; रस न होने से वह रसना का 
विषय नहीं । जब ईश्वर का प्रत्यक्ष हुआ तो अनुमान भी न 
होगा, क्योंकि अनुमान प्रत्यक्ष-पूबंक होता है। जिसका तीन 
काल में प्रत्यक्ष न हो उसमें अनुमान हो नहीं सकता और 
शब्द प्रमाण से भी काम न चलेगा ; क्योंकि वेद के ईशवर-बाक्य 
होने से बेद को प्रमाण मानते हैं। जब ईश्वर स्त्रथम्‌ असिद्ध होगा 


' तो उसका वाक्य वेद कैसे प्रमाण माना जायगा ? यहाँ अन्योन्या- 


श्रय दोष है, क्योंकि इश्वर की सिद्धि बिना बेद का प्रमाण हो 
नहीं सकता, आर वेद के बिना ईशवर-वाक्य सिद्ध हुये प्रमाण ही 
नहीं हो सकता । 

प्र०--अनुमान क्यों नहीं होगा । क्योंकि कार्य को देखकर 
कारण का अनुमान से ज्ञान हो सकता है। ऐसे ही सरष्टि को 
प्रत्यक्ष देखकर उसके कारण का अनुमान कर लेंगे ? 

ड०--अनुमान का होना व्याप्ति के अधीन दै, और व्याप्ति 
प्रत्यक्ष के अधोन है। जब तक प्रत्यक्ष प्रमाण से नियत कारण 
कार्य का सम्बन्ध ज्ञान न दो जाय, तब तक व्याप्ति नहीं हो 
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सकती, और जब तक व्याप्ति न हो तब तक अनुमान नहीं 
हो सकता। जैसे जब बादल होता है, तभी बृष्टि होती है, 
बिना बादल के कभी बृष्टि होती नहीं देखी ; इसलिये जिसका 
तीन काल में प्रत्यक्ष न हो उसका अनुमान से ज्ञान नहीं 
हो सकता। 

प्र०--ह_रम नियम-पूर्वेक काये को बिना चेतन कर्ता के 
नहीं देखते, इससे हम नियमित कार्य से चेतन का अनुमान 
करते हैं। यह जगत्‌ भी परिणामी होने से कार्य, और नियम 
पूवक होने से अपने चेतन कारण के अनुमान का साधक होगा ? 


उ०--सुक्तवद्धयोरन्यतरा भावान्न तत्सि्धिः। 8 ३ 

अर्थ--संसार में कोई चेतन मुक्त और बद्ध से भिन्न नहीं । 
यदि तुम ईश्वर को बढ़ मानो तो वह सृष्टि करने की शक्ति 
नहीं रखता। यदि मुक्त मानो तो इच्छा के अभाव से सृष्टि 
उत्पन्न नहीं कर सकता, क्योंकि संसार में जितनी सृष्टि को 
नियमित देखते हैं, वह कर्ता की इच्छा से होती है । 


उभयथाप्यसत्करत्वम्‌ ॥ ६४ ॥ 


इस प्रकार मुक्त, बद्ध दोनों प्रकार के चेतन से सष्टि का 
होना अनुमान से सिद्ध न होगा। इसलिये मानसिक प्रत्यक्ष 2: 
अवश्य मानना पड़ेगा। ईश्वर योगियों को समाधि अवस्था 
में प्रत्यक्ष होते हैं, क्योंकि स्थिर मन के बिना ईश्वर का बोधक 
कोई प्रमाण नहीं। ईश्वर को बढ़ और मुक्त दोनों प्रकार का 
नहीं कह सकते, क्योंकि दोनों सापेच हैं, अर्थात्‌ जो पदले बँधा 
दो, वह ही बंध से छूटने से मुक्त कहला सकता है। ईश्वर इने... 
दोनों अवस्थाओं से प्रथक्‌ है। जगत्‌ का करना उसका स्वभाव 
है, इसलिये इच्छा की आवश्यकता नहीं । 


4९१ 
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प्र०--एक वस्तु में दो विरुद्ध स्वभाव हो नहीं सकते। 
यदि रचना इश्वर का स्वभाव मानोगे तो विनाश किसका 
स्वभाब मानोगे ? 

उ०--यह शङ्का परतन्त्र और अचेतन में हो सकती है 
क्योंकि कर्ता स्वतन्त्र होता है, और स्ततन्त्र उसे कहते हैं 
जिसमें करने न करने और उल्टा करने की साम्य हो। 


सुक्तात्मनः प्रशंसा उपासासिद्विस्य वा ॥ &५॥ 


उपासना के सिद्ध होने से जो मुक्तात्मा की प्रशंसा की 
जाती है, इससे प्रतीत होता है, कि ईश्वर है, जिसकी उपासना 
से अविधेक की निव्रुत्ति और विवेक की प्राप्ति होकर आत्मा को 
मुक्ति प्राप्त होती है । 


तत्सन्निधानादधिष्ठातृत्वं मणिवत्‌ ॥ 8६ ॥ 


प्रकृति क्रिया रहित है। उसको क्रियाशक्ति इश्वर की. 
समीपता से ग्राप्त होती है, जैसे-मणि को काँच की समीपता से 
सुरजी प्राप्त होती है, परमात्मा भें इच्छा के न होने से उस 
अकर्ता कहा जाता है, और बिना उसकी समीपता के प्रकृति 
करने में असमथ है, जैसे- बिना हाथ के जीव उठा नहीं सकता, 
इस वास्ते कहते हैं, उठाना जीव का धमे नहीं, परन्तु हाथ में 
जीव के बिना क्रियाशक्ति नहीं । इस वास्ते जीवात्मा को कर्ता 
माना जाता है। 

विशेषकार्य्येष्वपि जीवानाम्‌ ॥ ६७ ॥ 

जी काये सामान्यरूप से जगत्‌ में होते हैं, वह तो परमात्मा 
की सत्ता से होते हैं, और जो काये विशेषरूप से प्रति शारीर में 
भिन्न-भिन्न होते हैं, वे जीव की सत्ता से होते हैं। संसार के आत्मा 
को परमात्मा और शरीर के आत्मा को जीवात्मा कहते हैं। 
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प्र०--यदि प्रत्यक्ष प्रमाण से व और प्रमाणों से ईश्वर की 
सिद्धि हो गई, तो वेद का क्या प्रमाण माना जाय? क्योंकि 
अभौतिक पदार्थों का तो प्रत्यक्ष से ज्ञान हो ही जायगा, और 
अभौतिक का योगियों के अवाह्य प्रत्यक्ष से हो जायगा | 

उ०--सिद्धरूपवोद्धु त्वाद्ाक्याथों पदेशः ॥६८॥ 

अर्थ--अन्य प्रमाणों से ईश्वर के होने की तो सिद्धि हो 
जायगी, परन्तु उसके स्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं होगा, जैसे-- 
पुत्र को देखकर उसके पिता के होने का ज्ञान तो अनुमान से हो 
सकता है, परन्तु उसके रूप और आयु आदि के ज्ञान के वार्ते 
शब्द की आवश्यकता है | इस वास्ते वेद का अवश्य प्रमाण मानना 


चाहिये । 
अन्तः करणस्य तदुञ्ञ्वलितत्वाल्लोहवदधि- 
छातत्वम ॥ ६६ ॥ 


अन्तःकरण भी चैतन्य के संयोग से उज्ज्वलित ( प्रकाशित ) 
है, अतएव संकल्प विकल्पादि कार्यो का अधिष्ठाउत्व अन्तःकरण 
को है, जेसे--अग्नि से तपाये हुए लोहे में यद्यपि दाहशक्ति अग्नि 
संयोग के कारण है तथापि अन्य पदार्थो के दाह करने को बह 
लोहशक्ति भी हेतु हो सकती है । 


प्रतिबन्धहशः प्रतिवद्वज्ञानमनुमानम्‌ ॥ १००॥ 


जो इन्द्रिय-प्रा्म पदार्थ नहीं दीखता, उसके ज्ञानं के साधन 
को अनुमान कहते हैं ; जैसे--अग्नि प्रत्यक्त नहीं दीखती, किन्तु धूम 
को देखकर उसका ज्ञान हो जाना, इसी का नाम अनुमान है । 
यह अनुमान व्याप्ति और साहचर्य नियम के ज्ञान' बिना नहीं 
होता ; जैसे-जब तक कोई पुरुष पाकशाला आदि में धूम और 
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अग्नि की व्याप्ति न समम लेगा कि जहाँ घूम होता है, बहाँ-वहाँ 
अग्नि अवश्य होती है, तब तक धूम को देखकर अग्नि का 
अनुमान कदापि नहीं कर सकता। वह अनुमान जितने प्रकार 
का है, इसका निर्णय आगे करेंगे । किन्तु प्रथम शब्द प्रमाण 
का लक्षण करते हैं । 


आप्तोपदेशः शब्दः ॥ १०१॥ 


यह्‌ सूत्र सब शाश्जों में ऐसा ही है । जेसे तीनों बेदों में 
गायत्री मन्त्र एक सम है, इसी भाँति इस सूत्र को भी जानना 
चाहिये। जो पुरुष धर्मनिष्ठ वाह्य धमं से धमी के ज्ञान को यथार्थ 
रीति पर जानते हैं, तथा शुद्ध आचरणवान्‌ हैं, उनका नाम 
आप्त है । उनके उपदेश को शब्द प्रमाण कहते हैं। आप्ति का 
अर्थ योग्यता है, इस कारण तत्वज्ञान से युक्त अपौरुष-वाक्य 
बेद ही शब्द प्रमाण जानना चाषह्विये। अब अगले सूक्र से प्रमाण 
मानने की आवश्यकता को प्रकट करते हैं । 


उभयसिद्धिः प्रमाणात्‌ तदुपदेशः॥ १०२॥ 

जब तक मनुष्य को वस्तु का सामान्य ज्ञान हो, परन्तु 
यथार्थ ज्ञान न हो, तब तक वह संशय कहाता है। संशय की 
निवृत्ति बिना प्रमाण के हो नहीं सकती और संशय की निवृत्ति 
के बिना प्रवृत्ति नहीं हो सकती । प्रमाण से आत्म, डानात्म, सद्‌, 
असदू, दोनों प्रकार की सिद्धि होती दै, इसी कारण प्रमाण का 
उपदेश किया है। 


सामान्यतोहष्टाइुभयसिदधिः ॥ १०३ ॥ 


तीन प्रकार के अनुमान होते हैं--पूबबतत, शेषवत्‌ और - 


सामान्यतोदृष्ट पूर्ववत अनुमान उसे कहते हैं, जैसे धूम को 
देखकर अग्नि का अनुमान किया जाता है, क्योंकि पहले पाक- 


\ 
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शाला में धूम और अग्नि दोनों देखे ये, वैसे ही अन्यत्र होंगे, 
इस प्रकार का अनुमान पूववत्‌ कहाता है। जो विषय कभी 
प्रत्यक्ष नह्वीं किया उसका कारण द्वारा अनुमान करना शेषवत्‌ 
अनुमान कहाता दै ; जैसे--स्री और पुरुष दोनों को नीरोग और 
हृष्ट-पुष्ट देखकर इनके पुत्रोत्पत्ति होगी यहद अनुमान करना, वा 
मेघ को देखकर जल बरसेगा, यह अनुम।न करना शेषवत्‌ का 
उदाहरण है । जिस जातीय विषय को प्रत्यक्ष कर लिया है, उसके 
द्वारा समस्त जाति मात्र के काय्यं का अनुमान करना सामान्यतो- 
चष्ट कद्दाता दै ; जैसे--दी एक मनुष्य को देखकर यह्‌ घात निश्चय 
करली कि मनुष्य के सींग नहीं होते, तो अन्य मनुष्य मात्र 
के साँग न होंगे। यह सामान्यतोहृष्ट का उदाहरण है । इसी भाँति 
सामान्यतो्ष्ट अनुमान में यह बात भी आसकती हे, कि जैसे 
बिना कारण के कार्ये की अनुत्पत्ति सामान्यतोषृ्ट है । इससे यह 
निश्चर्‌ वर लेना चाहिये कि जहाँ-जहाँ कार्य्यं होगा, वहाँ-वहाँ 
कारण भी अवश्य होगा । 


चिदचसानो भोगः ॥ १०४ ॥ 


चेतन्यता का जो अवसान अर्थात्‌ अभाव है, उसे भोग कहते 
हैं| यहाँ पर महर्षि भोक्ता और भोग को पृथक्‌-प्रथक्‌ करते हैं, 
क्योंकि जड़ पदार्थ भोग होते और चैतन्य भोक्ता होता है, तथा 
भोग सदा परिणामी होता है, और भोक्ता एक रस और चैतन्य 
होता है। 

प्र०--क्या जड़, मन और इन्द्रियें भोक्ता नहीं ? 

उ०--नहीं, यह तो भोग के साधन हैं । 

प्र०--कर्म तो मन और इन्द्रियाँ करते हैं तो अकर्ता जीवात्मा 
उसका फल क्यों भोगता है? 
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उ०--अकतु रपिफलोप भोगोऽन्नाद्यचत्‌॥ १०५ 

जिस प्रकार किसानों के उत्पन्न किये अन्नादि का भोग राजा 
करता है और सेना के द्वार जाने से राजा को दुःख होता है, 
इसी प्रकार इन्द्रियों के किये कर्मो का फल आत्मा भोगता है । 

प्र०--पहिले मान चुके हो-अन्य के कर्म से दूसरे का 
बंधन नहीं होता, अब कहते हो दूसरे का किया दूसरा 
भोगता है ९ 

उ०--स्व॒तन्त्र कर्ता होता है। स्वतन्त्र के किये का फल 
स्वतंत्र को नहीं मिलता । यह इन्द्रिये और मन स्वतंत्र नहीं, किन्तु 
आत्मा के करने के साधन हैं, जैसे-खड्गा से काटने का कर्ता 
मनुष्य कहलाता है, ऐसे ही इन्द्रियों के कर्मों का फल जीव को 
होता है । ४ 

प्र०--चैतन्य जीवात्मा को दुःखादि विकार कैसे होसक्ता है ? 

उ०--अविवेकाद्वा तत्सिद्वेः कलुफलावगमः१०६ 

कर्ता को फल अविवेक से होता है, क्योंकि जीवात्मा 
अल्पज्ञ है । वस्तु का यथार्थ ज्ञान विना नैमित्तिक ज्ञान के 
नहीं रहता, इसलिये बह अविवेक से शारीरादि के विकारों 
को अपने में मानता है, जिससे उसे डुःख-सुख प्रतीत होते हैं ; 
जैसे-संसार में लोग प्राक्त धन को अपना मानकर उसके नाश 
से दुःख मानते हैं, ऐसे ही अविवेक से शारीरनिष्ठ विकारों से 
जीव अपने को दु:खी-सुखी अनुभव करता है। 


नोभयं च तत्त्वाख्याने ॥ १०७ ॥ 


जब पुरुष प्रमाणों से यथार्थ ज्ञान को प्राप्त हो जाता है, 
तो सुख दुःख दोनों नहीं रहते; क्योंकि जब हमें यह निश्चय 
हो जाता है, हम शरीर नहीं और न यह शारीर हमारा है, किन्तु 
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प्रकृति का विकार है, तो इसके दुःख सुख का हमें लेश भी नहीं 


` प्रतीत होता । 


प्र०--अ्रत्यक्षादि प्रमाणं से प्राकृतिक ज्ञान नहीं होता, इसलिये 
प्रकृति असिद्ध है ; क्योंकि वद्द किसी इन्द्रिय का विषय नहीं ? 


उ०--विषयोऽविषयोऽप्यति दूरादेर्हानोपा- 


'दानाभ्यामिन्तद्रियस्य ॥ १०८ ॥ 


इन्द्रियों के विषय अति दूरादि कारणों से अविषय हो जाते हैं, 
इस वास्ते किसी इन्द्रिय का विषय न होने से प्रकृति की असिद्धि 
नहीं हो सकती हे, जेसे-अभी एक मनुष्य था, परन्तु थोड़े काल 
में दूर चला गया, अब वह किसी इन्द्रिय का विषय नहीं रहा । 

प्र०--कितने कारण हैं जिनसे वस्तु का प्रत्यक्ष ज्ञान 
नहीं होता ! 

उ०--अति दूर होने से, अति समीप होने से, इन्द्रिय के 
बिगड़ जाने से, मन के अस्थिर न होने, या मन के दूसरे काम में 
लगे होने से, अति सूक्ष्म होने से, बीच में परदा होने से इत्यादि 
अर भी कई कारणों से प्रत्यक्ष का विषय अविषय होता है. 
इसलिये किसी वस्तु के प्रत्यक्ष न होने से उसकी असिद्धि नहीं 
हो सकती । 

प्र०--प्रकृति का प्रत्यत्ष न होने में प्रया कारण है ? 


सौच्म्यात्तदलुपलब्धि! ॥ १०६ ॥ 


उ०-प्रकृति और पुरुष का सूक्ष्म होने से प्रत्यन्त ज्ञान नहीं | 


होता, सूक्ष्म होने से अत्यन्त अरु होना अभिप्राय नहीं ; क्योंकि 
प्रकृति और पुरुष सत्र व्यापक है, इनका प्रत्यक्ष योगियों को ही 
ददोता है 

प्र—-प्रक्ृति के श्रत्यक्ष न होने से यह क्यों माना जावें, कि 
अति सूक्ष्म होने से प्रकृति का प्रत्यन्त नहीं होता, किन्तु प्रकृति का 
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अभाव ही मानना चाहिये, नहीं शशख्शज्ञ की अप्रतीति भी अति 
सूक्तम ददोने से माननी पड़ेगी ? 


कारय्यंद्शनात्तढुपलब्धेः ॥ ११० ॥ 

उ०--संसार में प्रकृति के कार्यों को देखने से प्रकृति का होना 
सिद्ध होता है; क्‍योंकि काय्य को देखने से कारण का अनुमान 
होता है, और इन कार्यो को विगाइकर सूक्ष्म होकर कारण में 
लय होने से कारण की सूक््मता का अजुमान होता है । 


वादिविप्रतिपत्तस्तदसिद्धिरिति चेत्‌ ॥ १११॥ 


यदि संसार में वादी लोग प्रकृति की असिद्धि में यह हेतु दें 
कि कोई ब्रह्म को जगत्‌ का कारण मानते हैं, कोई परमाणुओं 
को, कोई जगत्‌ को अलुत्पन्न ही मानते हैं, तो इस जगत्‌-रूप 
कार्य्यं से प्रकृति के अनुमान करने में क्या हेतु है ?_ प्रथम तो 
जगत्‌ का कार्य होना साध्य है, दूसरे कारण ब्रहम है, या प्रकृति 
यह संशयात्मक है, इसलिये प्रकृति असिद्ध है। 

तथाप्येकतरहष्ट्या एकतरसिद्धेनोपलापः ॥ ११२ 

जब एक कार्य को देखकर कारण का अनुमान होता है 
ओर कारण को देखकर कायै का अनुमान होता है, तो प्रकृति 
को कारण सिद्ध मानना अनुचित नहीं, क्योंकि सब कारे प्रकृति 
में लय होते हैं । द्वितीय पुरुष जो अपरिणामी है उसको परिणामी 
प्रकृति के अविवेक से बन्ध और विवेक से मुक्ति होती है। 

त्रिविधविरोधापत्तेश्च ॥ ११३ ॥ 

सब काये तीन प्रकार के होते हें--अतीत अर्थात गुजरा 
हुआ, दूसरे वर्तमान, तीसरे आनेवाला। यदि कार्य को सत न 
माने तो यह तीन प्रकार का व्यवह।र- जैसे, घट टूट गया, अथवा 
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घट वर्तमान है, अथवा घट होगा, नहीं बन सकेगा। दूसरे 
दुःख सुख मोद्दादि की उत्पति में विरोध होगा ; क्योंकि ब्रह्म तो 
आनन्दस्वरूप होने से दुःखादि से शून्य है, और परमाणु और 
प्रकृति में नाममात्र भेद है, इसलिए प्रकृति जगत्‌ का कारण सिद्ध 
है, अगले सूत्र में इसे और भी पुष्ट करते हैं-- 


नासदुत्पादों नश््रज्गबत्‌ ॥ ११४ ॥ 

श्रसत्‌ किसी वस्तु का कारण नहीं हो सकता, जेसे-मनुष्य 
के सींग नहीं, इसलिये संसार में उसका कोई काये भी प्रतीत 
नहीं होता, न उससे कोई कुछ बना सकता है । 

उपादाननियमात्‌ ॥ ११५॥ 

संसार में सब वस्तुओं का उपादान नियत है, जैसे--एतिका 
से घट तो बन सकता है परन्तु पट नहीं वन सकता, या लोहे 
से तलवारू बन सकती है, रुई से नहीं बन सकती, जल से बफ़ 
बनती है, घी से नहीं बनती, इसी प्रकार सब पदार्थों के उपादान 
कारण नियत हैं, नियमित काये कारण भाव के सत्‌ होने से 
कारये को भी सत्‌ मानना पड़ेगा। 

सर्वत्र सर्वदा सर्वासमभवात्‌ ॥ ११६॥ 

यह कथन सर्वथा असम्भव है, क्योंकि संसार में|ऐसे वाक्यों 
का साधक कोई भी दृष्टांतादिक नहीं दीखता कि ( असतः 
सञ्जायते ) अर्थात्‌ असत्‌ से सत्‌ होता है। अतः मानना 
पड़ेगा कि ( सतः सञ्जायते ) अर्थात सत्‌ से सत्‌. दी उत्पन्न 


होता हे । 
शक्तस्य शक्यकरणात्‌॥ ११७ ॥ 


. ` काये में कारण का शक्तिमत्व होना ही उपादान कारण होता 


CE-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


Sis 


(४६) 


है, उससे अभिलषित कार्य कदापि -नहीं हो सकता ; जैसे कि 
कृषण रंग से श्वेत रंग कदापि नहीं हो सकता। अब इससे यथार्थ 
सिद्ध होगया कि जैसे क्षण रंग से श्वेत रंग उत्पन्न नहीं हो 
सकता, इसी प्रकार आसत्‌ से सत्‌ भी उत्पन्न नहीं हो सकता । 


कारणभावाचच ॥ ११८॥ 

उत्पत्ति से पहिले ही काये का कारण से भेद नहीं है, क्योंकि 
कार्य कारण के भीतर ही सदैव रहता है, जैसे कि तेल तिलों के 
भीतर रहता है। 


न 'भावे भावयोगश्चत्‌॥ ११६ ॥ 
अब इसमें प्रशन पैदा होता है कि काये तो नित्य है तो 
भावरूप “सत्‌? कार्ये में भावरूप उत्पत्तियोग नहीं हो सकता, 
सत्‌ से सतू की उत्पत्ति के व्यत्रह।र होने से। अब इस बिषय 
में सांख्य के आचाये अपने मत को प्रकाश करते हैं। 
नाभिव्यक्ति निवन्धनौ व्यवहारा व्यवहारो ।१२० 
अब यहाँ पर सन्देह होता है कि यद्यपि उत्पत्ति से पहिले 
सत्‌ कार्ये की किसी प्रकार उत्पत्ति हो, परन्तु अब कार्य सत्ता 
अन्तादि है, तो उसका नाश क्यों हो सके । इसका उत्तर यह है, 
कि कार्य की उत्पत्ति का व्यवहार और अव्यवद्दार अभिव्यक्ति 
निमित्तक हे, अर्थात्‌ अभिव्यक्ति के भाव से कार्य की उत्पत्ति 
होती है । अभिव्यक्ति के अभाव से उत्पत्ति का अभाव है। जो 
पूर्व यह शांका की थी, कि यदि कारण में कार्य रहता है, तो 
अमुक कार्य उत्पन्न हुआ, ऐधा कहना भी नहीं हो सकता | उसके 
ही उत्तर में यह सूत्र हैं, कि अभिव्यज्यमान्त काये की उत्पत्ति का 
व्यबहार अभिव्यक्ति निमित्तक है पूं जो कार्यं असत्‌ नहीं 
बा उसकी अत्र उत्पत्ति हुई यह कथन ठीक नहीं है । 


CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 
! 


( ५°) 
नाशः कारण लयः॥ १२१ ॥ 


“लीड? श्लेषणे घातु से लय शब्द बनता है। अति सूच्मता 
के साथ कार्य का कारण में मिल जाना, इसी का नाम नाश है। 
कार्य की व्यतीत अवस्था अर्थात्‌ जो अवस्था कार्य की उत्पत्ति 
से पूवं थी, उसी को धारण कर लेना और जो नाश भविष्यत्‌ 
में होनेवाला हे, उसी का नाम प्रागभाव नामक नाश है। कोई 
कोई यह कहते हैं कि जो वस्तु नाश हो जाती है उसकी 
पुनरुत्पत्ति नहीं होती, परन्तु यह कहना सर्वथा अयोग्य है, 
क्योकि इस कथन से प्रत्यभिज्ञा में दोप होगा, अर्थात्‌ जिस 
पदाथ को दो वषे पहले देखा था, उसको ही इस समय देखने से 
यह ज्ञान होता है कि जो पदार्थ पहिले देखा था उसीको इस समथ 
देखता हूँ । इस ज्ञान में यह दोप होगा कि जो ज्ञान पूर्व हुआ था 
चह इतने दिन तक नष्ट रहा और फिर भी समयानुसार उत्पन्न 
होगया । यदि नष्ट हुये कायं की दूसरी बार अनुत्पत्ति ही ठीक 
होती तो इसमें अलुत्पत्ति का लक्षण पाया भी जाता । अतएव 
यही कहना ठीक हे कि नाश को प्राप्त कार्य फिर भी उत्पन्न हो 
सकता है | अब यह सन्देह होता है कि यदि पहिले कहा हुआ ही 
पक्ष ठीक है, तो अपने कारण सें कार्य का नाश होता क्यों नहीं 
दीखता, जैसे-तन्ठु कपास से पेदा होते हैं, परन्तु नाश के समय 
बह मिट्टी में मिल जाते हैं। इसका उत्तर यह है कि कार्य का 
कारण में लय होजाना विवेकी पुरुषों को दीखता है और 
अविवेकियों को नहीं दीखता, जैसे-तन्तु मिट्टी के रूप होजाते 
हैं और मिट्टी कपास के वृक्तरूप होजाती है और वह बृच्त फूल, 
फल, कपास आदि रूप से परिणाम को प्राप्त होता है और जब 
काये का नाम और उसीके समान कुछ बदला हुआ रूप संसार 
में मौजूद है, तब नाश, ऐसा कहना भी योग्य नहीं। यही 
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सिद्धान्त महाभाष्यकार महर्षि पतव्जलिजी का भी है, कि 
आकृति नित्य है । अब यहाँ यह सनन्‍्देह होता है कि अभिव्यक्ति 
कार्य की उत्पत्ति के पूर्व भी थी या नहीं थी ? यदि थी तो कारण 
के यन्न से पूर्व अभिव्यक्ति को स्वकाये-जनकता दोष होगा 
ओर उत्पत्ति के लिए जो कारण द्वारा यत्न किया जाता है बह 
व्यर्थ होगा । यदि काये की उत्पत्ति से पहिले अभिव्यक्ति नहीं 
थी तो सतकाये पक्ष में हानि होगी ; क्योंकि जब यह कह चुके 
हैं कि जो कारे पूर्व था, उसी की इस समय उत्पत्ति होती है, 
किन्तु असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती, तो अभिव्यक्ति का पूर्वं में 
अभाव कहने में दोप होगा । यदि यह कहा जाय कि अभिव्यक्ति 
तो पूर्व भी थी लेकिन एक अभिव्यक्ति से दूसरी अभिव्यक्ति कारण 
द्वारा होती जाती है, इसीलिये कारण व्यापार है, ऐसा कहने पर 
अनवस्था दोष होगा ; क्योंकि एक से दूसरी, दूसरी से तीसरी, 
इसी तरह कहते जाओ, लेकिन कहीं भी विश्राम नहीं हो सकता, 
इस कारण यह अनवस्था दोष हो गया। इन पूर्व कहे दोषों के 
उत्तर यह हैं--प्रथम तो कारण व्यापार से सब कार्यों की उत्पत्ति 
होती है, इस प्रकार पूर्वोक्त शंका ही नहीं हो सकती। दूसरे यदि 
यह भी मान लिया जाय कि अभिव्यक्ति पहिले नहीं थी, तो भी 
कारण व्यापार द्वारा उसकी सत्ता प्रकाश करने के वास्ते सदैव 
आवश्यक है, तब कोई दोष नहीं हो सकता । तीसरे यह भी है कि 
जब कार्य्य की अनागत अवस्था में ( जबतक कार्य उत्पन्न नहीं 
हुआ ) सत्‌ कायवाद की कोई हानि नहीं हो सकती, तब दोष भी 
नहीं हो सकता ; क्योकि जबतक घट पेदा ही नहीं हुआ, उससे 
पहिले भी सत काय्येबाही मिट्टी में घट को मानते हैं, इसी प्रकार 
अभिव्यक्ति को भी समना चाहिये । यदि कोई ऐसा सन्देह करे 
कि कार्य का प्रागमाव “पद्िले न होना” ही नहीं मानते तो घट 
पहिले नहीं था, किन्तु अब पेदा हुआ है, ऐसा कहना भी नहीं 
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बन सकता । इसका उत्तर यह है, कि कार्य की अवस्थाओं का ही 
भाव अभाव कहते हैं न कि कार्य का और जो अनवस्था दोप 
दिया उसका उत्तर यह है 


पारम्पयंतोऽन्वेषणा घीजांकुरवत्‌ ॥ १२२ ॥ 

बीज और अंकुर के समान अर्थात्‌ जब विचार किया 
जाता है कि पहिले बीज था या वृक्ष, इस विषय में परम्परा 
मानी गई हे। इसी तरह अभिव्यक्ति मानी गई है, सिर्फ़ 
भेद इतना ही है, कि उसमें क्रमिक परम्परा दोप उत्पम्र 
होता है, भर्थात पहिले कौन था, और इसमें एक-कालिक 
एक ही समय में एक का दूसरे से उत्पन्न होना यह दोष होगा 
लेकिन यह दोष इस कारण माना जाता है, कि पातश्जलभाष्य 
में भी व्यासजी ने कार्यों को स्वरूप में नित्य और अवस्थाओं 
से विनाशी माना है, वहां अनवस्था दोष को प्रामाणिक माना 
है। यह बीजाङ्कर का दृष्टान्त केवल लौकिक है, वास्तव में यहाँ 
जन्म श्रौर कमं का दृष्टान्त दिया जाता तो श्रेष्ठ था जैसे-जन्म 
से कर्म होता हैया कमं से जन्म, क्योंकि बीजाक्कूर के भागड़े 
में कोई-कोई आदि सग में वक्त के बिना ही बीज की उत्पत्ति मानते 
हैं, वास्तव में अवस्था कोई वस्तु नहीं है, इसको कहते हें:-- 


उत्पत्तिवद्वादोषः॥ १२३ ॥ 

जैसेकि घट की उत्पत्ति के स्वरूप को ही वेशेपिकादि 
असत्‌ कार्यबादी कमी के सबब मानते हैं, अर्थात्‌ यह उत्पत्ति 
' किस से उत्पन्न हुई, ऐसा सन्देह नहीं करते, केवल एक ही 
उत्पत्ति को मानते हैँ। इसी तरह अभिव्यक्ति की उत्पत्ति किस 
से हुई, यह विवाद नहीं करना चाहिये | केबल अभिव्यक्ति को 
ही मानना चाहिये । सतकायेवादी और असत्‌ कार्येत्रादी इन 
दोनों में केबल इतना ही मेद ह _ कि असत्‌ कार्यवादी कारय 
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उत्पत्ति की पू दशा को प्रागभाव और कार्य के कारण में लय 
होजाने को ध्वंस कहते हैं, और इन दोनों अवस्थाओं में कारये 
का अभाव मानते हैं, और इसी प्रकार सतकार्यवादी कद्दी हुई 
दोनों अवस्थाओं को अनागत और अतीत कहते हैं, तथा उन 
अवस्थाओं में काये का भाव मानते हैं, कायं से कारण का 
अनुमान कर लेना चाहिए । 


प्र०-किस-किस को कार्य कहते हैं ? 


उ०--हेतुमदनित्यमव्यापि सक्रियमनेकमाञ्चित 
लिङ्म्‌॥ १२४॥ 

हेतुमान्‌ अर्थात्‌ कारणवाला, अनित्य अर्थात्‌ हमेशा एकसा 
जो न रहे, अव्यापि अर्थात्‌ एक देश में रहनेवाला, सक्रिय 
क्रिया की अपेक्षावाला, अनेक जिसके अलग-अलग भेद मालूस 
होवें, आश्रित कारण के अधीन इसको लिङ्ग अर्थात्‌ काये के 
पहिचानने का चिह्न कहते हैं । 

प्र०--जिसमें हेतुमत्वादिक होते हैं. वही प्रधान के लिङ्ग कहे 
जाते हैँ? 

उ०--तुम्हारा यह कहना सर्वथा असंगत है ; क्योंकि प्रथम 
तो इस सूत्र मे वा पूर्व सूत्र में प्रधान का नाम ही नहीं है, दूसरे 
सांख्यकार ने प्रधान शब्द को रूढ़ि नहीं माना, इसी कारण 
इसको पुरुषवाचक भी कद सकते हैं; किन्तु भ्रकृतिवाचक है। 
तीसरे यदि उनके तात्पर्याुसार ( मतलब के माफिक़् ) यह लिङ्क 
पुरुष के ही मान लिये जावें तो भी ठीक नहीं, क्योंकि सांख्यकार 
के मत में कार्यमात्र की उत्पत्ति प्रकृति से है, एवं प्रकृति और 
पुरुष का भेद भी माना है, एवं परस्परानपेक्षा भी कपिलाचाये का 
सिद्धांत है, तो प्रकृति से पुरुष का अनुमान नहीं हो सकता। 
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हेत॒मत्वादि विशेषण देने से काय कारण में भेद मालूम होता है, 
इसी कारण उस भेद की प्रतीति में प्रमाण देते हैं-- 


आउज्जस्थाद भेदतो वा गुण सामान्यादेस्तत्सिद्िः 
प्रधानव्यपदेशाद्वा ॥ १२५ ॥ 

अर्थ-अआञजस्य ( प्रत्यक्ष) से, वा कारण के सामान्य 
गुण काये में पाये जाते हैं। विशेष गुणों में भेद रहता है, 
इससे प्रधान व्यपदेश से अर्थात्‌ यद्द कारण है, यह कार्य है। इस 
| व्यवहार से कार्य कारण के भेद की सिद्धि होती है । 

त्रियुणचेतनत्वादि इयोः ॥ १२६ ॥ 

अब काये कारण का भेद कहकर कार्य कारण का साधम्य 
अर्थात्‌ बराबरीपन कहते हैं -कि सत्‌, रज, तम यह तीनों गुण 
अचेतनत्वादि धर्म दोनों के समान ही हैं, आदि शब्द से 
परिणामित्वादि का ग्रहण होता है । 

प्रीत्य प्रीति विषादाद्रैणणा नामन्योन्य 
वैधर्म्यम्‌ ॥ १२७ ॥ 

अर्थभ--अब कार्यं कारण का परस्पर ( आपस में ) वेधम्य 
कहते हैं--सत्व, रज, तम, इन गुणों का सुख दुःख मोह इनमें 
अन्योऽन्य वैधम्य ( एक ही कारण से अनेक-अनेक प्रकार के 
काये की उत्पत्ति होना ) दिखाई पड़ता है। इस सूत्र में आदि 
शब्द से जिनका ग्रहण होता है, उनका वर्णन पञ्चशिखाचाय 
ने इस प्रकार किया है कि सत्वगुण से प्रीति, तितिक्षा, सन्तोष 
आदि सुखात्मक अनन्त अनेक धर्मवाले कार्य पेदा होते हैं । 
इस ही रीति से रजोगुण से अप्रीति शोक आदि दु:खात्मक 
अनन्त अनेक ध्मबाले कार्ये पेदा होते हैं, एवं तम से विषाद, 
निद्रा ( नींद ) आदि मोहात्मक अनन्त अनेक धमवाले कार्य 
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पेदा होते हैँ । घटरूप कार्य में केवल मिट्टी से रूपमात्र का द्वी 
वैधम्यै हे | लघ्वादिधमै > 6 

+ साधम्य वेधस्यश्वग॒ुणानाम्‌॥ १ २८॥ 

अर्थ--लघुत्वादि धर्मों से सत्वादि गुणों का साधम्ये और 
वैधम्य है ; जैसे लघुत्व के साथ सर्व सत्यव्यक्तियों का ( सतोगुण 
के पदार्थों का साधम्य है, रज और तम का वेधम्ये है, एवं 
चंचलव्त्रादि के साथ रजो व्यक्तियों का ( रजोगुण के पदार्थों का ) 
साधम्य है, और सत्व तम का वेधम्ये है, इस ही प्रकार 
गुरुव्व आदि के साथ तमोव्यक्तियों का ( तमोगुण के पदार्थों 
का ) साधम्य दै, और सत्त्र, रज से वैधम्ये है। 

प्र०--यद्यपि महदादि स्वरूप से सिद्ध हैं तो भी प्रत्यक्ष से 
उनकी उत्पत्ति नहीं दीखती, इसी कारण महदोदिकों के कायं 
होने में कोई भी प्रमाण नहीं ९ 

उ०-उभयान्यत्वात्‌ कार्यत्वं महृूदादेघेटा- 
दिवत्‌॥ १२६ ॥ 

प्रकृति और पुरुष इन दोनों से महददादिक और ही हैं, इस 
सवत्र उन्हें कायं मानना चाहिये, जैसे--घट मट्टो से अलग 
इसी सबब कार्य है, क्योंकि मट्टरी कहने से न तो घट का बोध 
होता है, और न घट कहने से मिट्टी झा ही ज्ञान होता है। 
इसी प्रकार प्रकृति और पुरुष कहने से मद्ददादिकों का भी ज्ञान 
नहीं होता । इस कारण महदादिकों को प्रकृति और पुरुष से 
भिन्न कार्यं मातना चाहिये; क्योंकि प्रकृति और पुरुष कारण 
हैं, किन्तु कार्य नहीं हैं । 

परिणामात्‌ ॥ १३० ॥ 

अर्थ-प्रकृति और पुरुष परिमित भाव से रहते हैं, कभी घटते 
बढ़ते नहीँ । इसी सबब उनको का नहीं कह सकते ; क्योंकि 
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समन्वयात्‌ ॥ १३१ ॥ 

अर्थ-मन को आदि लेके जोकि महददादिकों का अवान्तर भेद्‌ 
हैं, सो अन्नादिकों के मिलने से बढ़ते रहते हैं, और भूखे रहने से 
चीण होते हैं। इस पूर्वोक्त समन्वय से भी महदादिकों को कार्यत्व 
मालूम होता है ; क्योंकि जो नित्य पदार्थ होता है वह अवय 
(डुकड़ा ) रहित होता है, अतः उसका घटना-बढ़ना नहीं हो 
सकता । इसका अर्थ यह हुआ कि घटना-बढ़ना आदि कार्य में 
हो सकता है, कारण में नहीं हो सकता । मन आदि अन्न के 
मिलने से बढ़ते हैं, और न मिलने से घटते हैं | इसी से महदादिकों 
का कार्यत्व सिद्ध होता है। 


शक्तितश्चेति ॥ १३२ ॥ 


अर्थ-महदादिक पुरुष के कारण हैं, इसी में महदादिकों को 


जैसेकि नेत्रों के बिना कुछ नहीं कर सकता, अर्थात्‌ देख नहीं 
सकता, और पुरुष के बिना नेत्र में देखने की शक्ति नहीं हो 
. सकती; क्योंकि नेत्र तो जड़ हैं, इस कारण मनुष्य दर्शन रूप 
hk क्रिया को नेत्ररूपी कारण के विना नहीँ कर सकता, इस ही 
' सबब से नेत्रादिकों को कार्यत्व माना है। इस सूत्र में इति शब्द 
से यह जानना चाहिये कि प्रत्येक कार्य की सिद्धि में इतने ही 
अमाण होते हैं | 


+ ह ' तद्वाने प्रकृतिः पुरुषो वा ॥ १३३ ॥ 
अर्थ-महदादिकों को कार्य नहीं मानें तो महत्त्व को प्रकृति 
वा पुरुष इन दोनों से एक अवश्य माना जायगा ; क्योंकि जो 
E बे परिणामी हों तो प्रकृति, और महदादि अपरिणामी ही 
. को पुरुष मानना पड़ेगा | 
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प्र०--प्रकृति और पुरुष से भिन्न अर्थात्‌ दूसरा और कोई 
पदाथ्थ मान लिया जाय तो क्या हानि है ? 

उ०--तयोरन्यत्वे तुच्छुत्वम्‌ ॥ १३४ ॥ 

अर्थ--हाँ ! हानि है, तुच्छत्व दोष को प्राप्ति होती है; क्योंकि 
लोक में प्रकृति और पुरुष के सिवाय अन्य को अतस्तु माना है 
अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष यह दोही वस्तु हैं और सब अवस्तु 
हैं; अतएव इसको प्रकृति का कार्य मानना चाहिये। यदि दूसरा 
मानें तो इसके कारण भी दूसरे ही मानने पड़ेंगे। इस प्रकार 
महदादिकों को कायेत्व सिद्ध हुआ | अब उनके द्वारा प्रकृति का 
अनुमान सिद्ध करते हैं । 

कार्यात कारणालुमान तत्साहित्यात्‌॥ १३२ ॥ 

अर्थ-कार्य से कारण का अनुमान होता है; क्योंकि जहाँ- 
जहाँ काय होता है, वहीं-वहीं कारण भी होता है, और महदादिक 
भी अपने कार्यो के उपादान कारण हैं, जैसेकि तिलरूप कार्य 
स्वगात ( अपने में रहने बाले ) तेल का उपादान कारण है।इस 
कथन से महदादिकों के कार्यत्व में किसी प्रकार की हानि नहीं है । 

अव्यक्तं त्रिणुणाल्िलिगात्‌॥ १३६ ॥ 

अथ--महत्तत्वादिकों की अपेक्षा भी मूल कारण प्रकृति 
अव्यक्त अर्थात्‌ सूक्ष्म है; क्योंकि महत्तत्व के कायं सुखादिकों 
का प्रत्यक्ष होता है, और सूक्ष्मता के कारण प्रकृति का कोई 
गुण प्रत्यक्ष नहीं द्ोता है । 

प्र०--प्रकृति तो परम सूच्म है, अत: उसका न होना ही 
सिद्ध होता है ? नि 

[oS EN 

उ ०—ततकायतस्तत्सिद्ध्नापलापः ॥ १३७ 

अथे--प्रकृति का अभाव (न होना ) नहीं हो सकता; 
क्योंकि प्रकृति की सिद्धि ( होना ) मालूम पड़ती है। उसके 
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काय्यै महदादिक उप्तको सिद्ध कर रहे हैं । यहाँ तक प्रकृति का 
अनुमान समाप्त हुआ | अब अध्याय की समाप्ति तक पुरुष का 
अनुमान कहेंगे । 
विवादाभावाद्धम 

सामान्येन द्वमं वन्न साधनम्‌ ॥। १ ३८। 

अर्थ--जिस वस्तु में सामान्य ही से विवाद नहीं है उसकी 
सिद्धि में साधनों को कोई अपेक्षा नहीं, जैसे--प्रकृति में सामान्य 
ही से विवाद है, उसकी सिद्धि के वास्ते साधनों की अपेक्षा 
श्रावश्यकता है, वैसे “पुरुष में नहीं है; क्योंकि विना चेतन के 
संसार में अँधेरा प्रतीत ( मालूम ) होगा, यहाँ तक कि बौद्ध भी 
सामान्यतः कमे भोक्ता अहं पदाथ को पुरुष मानते हैं, तो उसमें 
किसी प्रकार का विवाद नहीं हो सकता । उदाहरण, धमंवत्त-- 
धमं की तरह, जैसे कि धर्म को सभी बौद्ध नास्तिक आदि मानते 
हैं, वैसे ही एक चेतन को सभी मानते हैं । 

प्र०->पुरुष किसको कहते हैं ? 

उ०--शरीरादिव्यतिरिक्तः पुमान्‌ ॥ १३६ ॥ 

अथ--शरीर को आदि से लेकर प्रकृति तक जो २३ पदाथ 
हैं उनसे जो प्रथक्‌ है उसका नाम पुरुष है । 

प्र०-शरीरादि से जो भिन्न है उसका ही नाम पुरुष है। 
इसमें क्या हेतु है ? 

उ०--संहतपदार्थत्वात्‌॥ १४० ॥ 

जैसे शय्या आदिक संहत पदार्थ दूसरे के बास्ते सुख के 

. देने वाले होते हैं, अपने वास्ते नहीं। इसी प्रकार प्रकृत्यादिक 


200. पदार्थ भी दूसरे के वासते हैं। स्पष्ट आशय यह है, कि प्रकृति 
६ आदि जितने संहत पदार्थ हैं, वह किसी दूसरे के वास्ते हैं, और 


जो वह दूसरा है, उसी का नाम पुरुष है, और संहत देहादि से 
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भिन्न का नाम पुरुष है। यह पहले भी कह आये हैं, फिर यहाँ 
कहना हेतुओं की केवल गिनती बढ़ानी है । 

प्र०--पुरुष को प्रकृति ही क्यों न माना जाय, इसमें क्या 
कारण है ? 

उ०--त्रिणुणादिचिपयंयात्‌॥ १४१॥ 

अर्थ-न्रिगुण अर्थात्‌ सत्‌ , रज, तम, मोह आदि शब्द से 
जड्त्वादि, इनसे विपरीत होने से पुरुप प्रकृति नहीं हो सकता, 
अर्थात्‌ वह प्रकृति से भिन्न है ; क्योंकि त्रिगुणत्व विशिष्ट का 
नाम प्रकृति है, अर्थात्‌ सतोशुण, रजोगुण, तमोगुण ; इन से 
जिसका सम्बन्ध है, उसका द्वी नाम प्रकृति माना है, और जिसमें 
नित्यत्व, शुद्धत्व, बुद्धत्व सुक्तत्व, यद्द॒ धर्म हैं, उसका ही नाम 
पुरुष है, तो त्रिचारना चाहिये प्रकृति और पुरुष में कितना भेद 
है । इस ही कारण पुरुष को प्रकृति नहीं मान सकने हैं । 


अधिष्ठानाच्चेति ॥ १४२ ॥ ३ 

अथ--और भी कारण है, पुरुष अधिष्ठान होने से प्रकृति 
से जुदा ही है। अधिष्ठान अधिएऐेय संयोग से मालूम पड़ता है, 
कि दो के बिना संयोग हो ही नहीं सकता। इससे सिद्ध हुआ 
कि पुरुप प्रकृति से भिन्न है। आशय यह है कि अब प्रकृति को 
आधार कहते हैं, तब उसमें आधेय भी अवश्य होना चाहिये वह 
आधेय पुरुष है । 

प्र०--अधिष्ठान किसको कहते हैं ? 

उ०--आधार को । 

प्र आधार शब्द का क्या अथं है ? 

उ०--रखने की जगह, जैसे पात्र । 

प्र०—अधिष्ठेय किसको कहते हैं ? 

उ०--आधेय को । 
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प्र०--आधेय शब्द का क्‍या अर्थ है ? 

उ०--रखने की बस्तु को आधेय कद्दते हैं, जेसि-छ्ुत “घी? । 

भोक्त भावात्‌ ॥ १४३ ॥ td 

अर्थ-यदि यह कहो शारीरादिक ही भोक्ता है, तो कर्ता और 
कर्म का विरोध होता है ; क्योंकि आप ही अपने को भोग नहीं 
सकता, अर्थात्‌ शरीरादिक प्रकृति के काय्ये हैं, और स्रक्चन्दना- 
दिक भी प्रकृति के काय्य हें । इस कारण आप अपना भोग नहीं 
कर सकता । 

EN [5 ~ 

केवल्यार्थ प्रबरत्ते्च ॥ १४३ ॥ ; 

अथ--यदि शारीरादिक को द्वी भोक्ता माना जायगा, तो 
दूसरा दोष यह भी होगा कि मोक्ष के उपाय करने में किसी की 
प्रवृत्ति होगी, क्योंकि शरीरादि के विनाश होने से आप ह्वी 
मोक्ष होना सम्भव है, और तीसरा दोष यह्‌ होगा, कि सुख ठु:खादि 
प्रकृति के” स्वाभाविक घर्म हैं, और स्वभाव किसी का नाश नहीं 
हाता, इस कारण मोक्ष असम्भत्र है, इससे पुरुप को ही भोक्ता 
मानना ठीक है । पूर्व कहे हुए प्रमाणों से पुरुष को २३ तत्वों से 
भिन्न कह चुके, अब पुरुष क्या वस्तु है, यह विचार करते हैं । 

जड प्रकाशायोगात्‌ प्रकाशः ॥ १४५ ॥ 

इस विषय में वैशेषिक कहते हैं कि प्रकाशस्वरूप आत्मा 
मन के संयोग होने से बाध्य ज्ञान से युक्त होता है और पर- 
मात्मा प्रकाशमय है, जड़ प्रकृति से प्रकाशमय नहीं हो सकता । 
लोक में जड़ ( प्रकाश रहित ) काष्ट लोष्ठादिक है, और इनमें 
प्रकाश किसी तरद्द नहीं देखने में आता । इस कारण सूर्य्यादिक के 
समान प्रकाशरूप पुरुष जानना चाहिये । 


प्र०--प्रकाशस्वरूप आत्मा में तमादि गुणों का भाव है, 
या नहीं ? 
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निर्ण णत्वान्नचिद्वर्मा ॥ १४६ ॥ 

उ०--नहीं ! कारण यह है, कि पुरुष निगाण है, इसी 
सबत्र चित्‌, सत्‌, रजादि गुणवाला नहीं हो सकता ; क्योंकि 
गुण प्रकृति के धमे हैं 


प्र०--बहुत तीन गुण पुरुष में मानकर उसको शिव, विष्णु, 
ब्रह्मा कहते 


उ०--श्रुत्था सिद्धस्य नापलापः सतप्रत्यच्ष 
थाधात ॥ १४७ ॥ 

अर्थ-यद्यपि उक्त कथन से पुरुष में गुण कल्पना किया 
जाता है, लेकिन युक्ति और श्रुति इन दोनों से विरुद्ध है, क्योंकि 
श्रतियों में भी “साक्षी चेता केवलोनिगंणश्च” इत्यादि विशेषणों 
से पुरुष को निर्गाण ही प्रतिपादन किया है। एवं उसु अनुभव 
प्रत्यक्ष में दोष भी हो सकता है, क्योंकि वह अनुभव किसको 
होगा। यदि पुरुष को होगा, तो ज्ञान को पुरुष से प्रथक्‌ नस्तु 
मानना पड़ेगा । इस कारण पुरुष निर्गण हे । 

प्र०—जो पुरुष प्रकाशस्वरूप ही है, तो सुषुप्ति आदि 
अवस्थाओं की कल्पना नहीं हो सकती, क्योंकि उन अवस्थाओं 
में प्रकाशास्त्ररूपता नहीं रहती । यह्‌ जीव पर शङ्का है ९ 


उ०--खुषुप्त्याद्यसाक्तित्वम्‌॥ १४८॥ 

आअथ--पुरुष सुषुप्ति का आश्य साक्षी है, अर्थात्‌ जिन अन्तः- 
करगा की बृत्तियों का नाम सुपुप्ति है, वह अन्तःकरण पुरुष के 
आश्रय है । इसी कारण उस सुषुप्ति का साक्षी पुरुप हे, और 


सुषुप्ति अन्तःकरण का धम है । 


प्रश—यदि पुरुप प्रकाशस्वरूप है, और अन्तःकरण व्ृत्तियों 


का आश्रय हे, तो वह पुरुष एक है वा अनेक ? 
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उ ०--जन्मादिव्यवस्थातः पुरुषबहुत्वम्‌ ॥ १ ॥ 

संसार में जन्म को आदि लेकर अनेक अवस्था देखने में 
आती हैं, तो इससे ही सिद्ध होता है, कि पुरुष बहुत हैं ; क्योंकि 
यदि सब अन्तःकरण की वृत्तियों का आधार एक ही पुरुष होता, 
तो यह घट दै, इस घट को मैं जानता हूँ, इस घट को मैं देखता 
हूँ । इस प्रकार का अनुभव जिस क्षण में एक अन्तःकरण को 
होता दै, उसी क्षण में सब अन्तःकरणों को होना चाहिये ; कयों- 
कि वह एक दी सबका आश्रयी है, लेकिन संसार में ऐसा देखने 
में नहीं आता, इस कारण पुरुष अनेक हैं, और जो कोई-कोई | 
टीकाकार इस सूत्र का यह अर्थ करते हैं कि जन्मादि व्यवस्था । 
ही से बहुत से पुरुष प्रतीत (मालूम) होते हैं वस्तुतः नहीं। उनका 
कहना इस कारण अयोग्य है “पुण्यवान्‌ स्वर्ग जायते, पापी नरके, 
अआज्ञोबध्यते, ज्ञानी मुच्यते |? पुण्यात्मा स्वगं में पेदा होता 
है, और पापी नरक में पेदा होता है; अज्ञ बन्धन को प्राप्त होता 
है, ज्ञानी मुक्त होता है, इत्यादि श्रुतियां बहुत्व ( बहुत सारों ) को 
प्रतिपादन ( सुबूत ) करती हैं उनसे विरोध होगा । 

प्र०--एक पुरुष की ही अनेक जन्मादि व्यवस्था हो सकती 
हैं, या एक पुरुप की एक ही जन्मादि व्यवस्था है ? 


उ०--उपाधि भेदेप्येकस्य नानायोग आकाश- 
स्येव घटादिभिः ॥ १५० ॥ 


अर्थ-उपाधिमेद ( शरीरादि ) होने पर भी एक पुरुष 
का अनेक जन्मों में अनेक शारीरों से योग ( मेल ) होता है; | 
 ज्जेसेक्रि एक आकाश का घटादिकों के साथ योग होता है। | 
= ( खुलासा ) एक ही पुरुप जन्मान्तर में अनेक उपाधियों को 
धारण करता है, और अनेक योग वाला कहाता है, आकाश के 


a 


3% 


( 
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समान ; जैसेकि आकाश एक ही है, लेकिन जब घट के साथ 
योग को प्राप्त होता है, तो घटाकाश कहलाता है, और मठ के 
साथ योग को प्राप्त होता है, तो मठाकाश कहलाता है ; लेकिन 
वे उपाधियाँ आकाश को एक ही समय और एक ही देश में 
एक साथ नहीं हो सकतीं, अर्थात्‌ जितने स्थान आकाश का नास 
मठाकाश दै, उस वक्त उस ही आकाश का नाभ घटाकाश किसी 
प्रकार नहीं हो सकता, किन्तु मठ की उपाधि को नाश करके 
दूसरे वक्त घट के स्थापन होने पर घटाकाश कह सकते हैं। इस 
प्रकार ही पुरुष भी एक देश काल सें अनेक उपाधियों (शरीरादि) 
को नहीं धारण कर सकता है, किन्तु अनेक काल में अनेक 
उपाथियों को धारण करके नाना योग वाला कहने में आता है, 
अर्थात्‌ एक ही जीव कभी मनुष्य, कभी पशु, पत्ती आदि नाना 
प्रकार के शरीर धारण करके एक ही रहता हे। इसब्ही प्रकार 
अनेक जीव अनेक उपाधियों को धारण करते हैं, यह ज्ञानियों को 
ही अनुभव हो सकता है, और भी इस ही विषय में कहते हें । 
उपाधिभिव्यते न तु तद्वान्‌ ॥ १५१ ॥ 
अर्थ-उपाधि के बहुत से रूप होते हैं और उपाधि को ही 
नानारूपों से बोलते हैं, लेकिन उपाधि वाला पुरुष एक हो हे । 
यद्यपि अनेक नव्य ( नवीन ) वेदान्त शास्त्र के जानने चाले 
यह्‌ कहा करते हैं, कि एक ही आत्मा का कार्य कारण उपाधि 
में प्रतिविम्बे के पड़ने से जीव ईश्वर का भेद है, और प्रति- 
त्रिम्ब आपस में जुदे होने से जन्मादि व्यवस्था भी हो सकती है । 
यह्‌ उनका कथन इस प्रकार अयोग्य है, इसमें भेद और अभेद 
की कोई कल्पना नहीं हो सकती; क्योंकि विम्ब (परछाईं वाला ), 
प्रतिविम्ब ( परछाई ), इन दोनों की बिना अलहदगी माने विम्ब, 
प्रतिविम्ब भाव हो ही नहीं सकता, और जीव को ब्रह्म का प्रति- 
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विम्ब मानते हैं, तो देखते हैं, कि प्रतिविम्ब जड़ है। अतएव 
पुरुष को भोक्ता, वद्ध, सुक्त, कभो नहीं कहद सकते हैं, और जीव, 
ह्म को एकता के विषय में हानि प्राप्त होगी । अतएव सांख्य 
'मतानुसार, जीव, ब्रह्म को एक मानना भी नहीं हो सकता है । 
एक ही ब्रह्मा जीब रूप को धारण करता है. इस पत्त का खण्डन 
इस सूत्र से होता है-- 

एवमेकत्वेन परिवतंमानस्य न विरूद्ध धर्मा- 
च्यासः॥। १५२॥ 

अथ--यदि एक ही ब्रह्म सम्पूण उपाधियों से मिलकर जीव 
रूप दो जाता है, तो उसमें विरुद्ध धर्म दुःख बन्धनादि का 
अध्यांस अवश्य होगा, इस कारण जीव, ब्रह्म को एक मानना 
योग्य नहीं है । 

प्र०--जत्रकि पुरुष को निर्धम कह चुके, तब जन्म, मरण, मोक्ष, 
बन्ध आदि धर्म क्योकर हो सकते हें? 

उ०--यह धर्म परिणामी नहीं है, जेसे-स्फटिक मणि के 
पास काला, पीला, हरा इत्यादि रङ्गतों के रख देने से बह मणि भी 
नीली, पोली, काली दीखने ज्ञगती है, लेकिन मरि तो वास्तव में 
सफ़ेद ही है, इस प्रकार ही पुरुप में भी मन के धमं सुख, ठु:खादि 
शरीर के घमं, पिता, पुत्रादि प्रतीत होते हैं । 


अन्यधर्मत्वेपि नारोपात्‌ ततसिद्वेरेकत्वात्‌॥ १५३ 
अर्थ-मन आदिको का घर्म जो सुख, डु:खादि उस धमे का 
पुरुष में आरोप करने पर भो पुरुप को परिणामित्त्व की सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्योंकि सुख, ठुःखादि पुरुप के धर्म नहाँ हैं, 
किन्तु मत के धर्म हैं.। पुरुप जन्मान्तर में एक ही बना रहता है। 
जब हूर एक शरीर में एक-एक पुरुष है तो नाना पुरुष सिद्ध हुए 
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ओर “एकमेवाडितीयं ब्रह्म” इत्यादिक अद्धैंत प्रतिपादक श्रतियों 
से बिरोध होगा ? 
उ०--नाङ्केतश्चति विरोधो जातिपरत्वात्‌॥ १५४॥ 
थे—अइ्त को प्रतिपादन ( सिद्ध) करनेवाली श्रतियों 
से विरोध न होगा, क्योंकि वहाँ पर अद्वैत शब्द जाति पर है 
जैसे-एक आदमी के समान कोई नहीं है, जैसा कि संसार सें 
देखने में आता है, कि अझुक पुरुष अद्वितीय है। इसका आशय 
कि उसके समान दूसरा और कोई नहीं है । इस ही प्रकार 
एबर को भी अद्वेंत व अद्वितीय कहते हैं 
प्र०--जिस रीति से अद्वेत श्रुतियों का बिरोध दूर करने के 
वास्ते ईश्वर सें अद्धेत शब्द जाति पर कहा है, उस प्रकार ही 
पुरुष को भी इश्त्रर का ही रूपान्तर क्यों नहीं मानते ? 
उ ०--विदितवन्धकारणस्यहृष्ट्यातद्रपर्ः ॥ १५५॥ 
थे—मञुष्य के बन्ध आदि कारण सब चिदित हैं, और 
इश्वर नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सुक्तस्वरूप है, इस कारणा ईश्वर का 
रूपान्तर नहीं हो सकता । 
प्र:--यदि जीव ईश्वर का रूपान्तर नही है, तो अनेक 
शरीर धारण करने पर भी एक ही पुरुष रता हे, इसमें क्या 
प्रमाण है ? 
उ ०—नान्धरृष्ट्याचज्ुष्मतामचुपलरूभः ॥ १५६।। 
अर्थ--जो पदाथे अन्धे को नहीं दीखे, उसका अभाव नेत्र- 
वान्‌ मझुष्य कदापि नही कह सकता ; क्योंकि उसकी नेत्रेन्द्रिय 
की शक्ति नष्ट द्दो गई है, इस कारण उसको दीख नही सकता, 
ओर चक्चुष्मान्‌ के नेत्ेन्द्रिय की शक्ति वत्तमान है, इस कारण 
बह अभाव नही कह सकता । 
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वामदेवादिसुक्तो नाइँतम्‌ ॥ १५७ ॥ 

अथ--यद्यपि वामदेवादिक मुक्त होगये, लेकिन अद्गत 
स्वरूप तो नहीं हुये ; क्योंकि यदि मुक्त जीव सब ही. अढ्वैतस्वरूप 
हो जाते तो आजतक सहज-सहूज सब पुरुष अद्वैत होकर पुरुष 
का नाममात्र भी न रहता | 

प्र०--बामदेवादिकों का परम मोक्ष नहीं हुआ ? 


उ०--अनादावद्ययावदभावाद्ध विष्यदप्येबम्‌। १५८ 

अर्थ--अनादि-काल से लेकर आजतक जो बात नहीं हुई 
है वह भविष्यत-काल में भी न दोगी, यही नियम है | इससे यह. 
सिद्ध होता है, कि अनादि-काल से लेकर आजतक कोई भी 
पुरुष मुक्त होकर त्र्य नहीं हुआ ; क्योंकि पुरुषों की संख्या 
कमती देखने में नहीं आती, और नई पुरुषों की उत्पत्ति मानी 
नहीं गई है, तो भिष्यत्‌-काल में भी ऐसा ही होगा । अब मोक्ष 
के विषय में सांख्यकार अपना सिद्धान्त ( निश्चय ) कहते हैं । 

इदानीमिव सर्वत्र नात्यन्तोच्छेदः ॥ १५६ ॥ 

अर्थ-इस वर्त्तमान-काल के दृष्टान्त से यह जानना चाहिये 
कि पुरुष के बन्धन का किसी समय में भी अत्यन्त उच्छेद नहीं 
हो सकता । इसका मतलब यह्‌ है, कि कोई भी पुरुप ऐसा मुक्त 
नहीं है, कि फिर उसका कभी बन्धन न हो सके और इससे यह 
भी मालूम होता है, कि मुक्त पुरुष का फिर भी जन्म होता है। 

प्र०-मोक्ष का क्या स्वरूप है ? 

उ०--व्यावृत्तो मयरूपः ॥ १६० ॥ 

५ एन संसार के दुःख-सुख दोनों ही से विलक्षण है, 
शर्थात्‌ मुक्ति में पुरुष को शान्त सुख होता है, यह स्वरूप है । 

_ ्०—जबकि पुरुष को साक्षी कष्ट चुके वह साक्षीपन 

मोक्त समय में नहीं रह सकता ; क्योंकि वहां मनादि का 


र .Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


हे 


( ६७ ) 

अभाव है, तो पुरुष सदा एक रूप रहता है, यह कहना भी 
असंगत हुआ ? : 

उ०--साचात्‌ संबंधात्‌ साक्षित्वम्‌ ॥ १६१ ॥ 

अर्थ-पुरुष को जो साक्षित्व कहा है, वह मन आदि के 
साथ साचतात सम्बन्ध में कहा है, किन्तु वास्तव में पुरुष साक्षी 
नहीं है ; क्योंकि पाणिनिसुनि ने साक्षी शब्द का ऐसा अर्थ किया 
है “सात्षादूदष्टिर संक्तायाम? । इस सूत्र से साक्षी शब्द निपातन 
किया हे, कि जितने समय में निरन्तर देखता है उतने ही समय 
में उसकी साची संज्ञा है। इससे यह सिद्ध होता है, कि जितने 
समय तक पुरुप का मन से सम्बन्ध रहता है, उतने ही समय 
तक पुरुष की साक्षी संज्ञा रहती है, अथवा मन के संसग । मेल ) 
से पुरुष में ढुःख-सुख आदि को माना जाय, तो पुरुष को वास्तब 
में दुःखादि से मुक्त होने सें यह दोष होगा कि-- 

नित्यझुक्तत्वम ॥ १६२॥ 

अर्थ--यदि पुरुष को नित्ययुक्त मानें, तो मुक्ति का साधन 
करना व्यर्थ होता है, और मुक्ति प्रतिपादक जो श्रुतियाँ हैं उन- 
में भी दोषारोपण होगा, और इस सूत्र के अथ में जो विज्ञान- 
भिछु ने ( नित्यसुक्तत्वम्‌) यह पुरुष को विशेषण दिया है, 
अर्थात्‌ पुरुष को नित्य सुक्त माना है। यह्‌ कथन इस कारण 
आयोग्य है, कि “इदानीमिव सर्वत्र नात्यन्तोच्छेदः” । इस सूत्र से 
पुरुष का अनित्य मुक्त कपिलाचाये ने मानी है । इससे यहाँ विरोध 
होगा । उन दीकाकारों ने यह न सोचा, क्या उन ऋषियों की 
बुद्धि मनुष्यों की बुद्धि की तरह क्षणिक होती है, कि कभी कुछ 
कहें, कभी कुछ कहें, जबकि उक्त सूत्र “इदानीमित्यादि” से पुरुष 
को अनित्य युक्त प्रतिपादन कर चुके, फिर नित्य-सुक्त कैसे कह 
सकते हैं. और पूर्वोक्त टीकाकार के कथन में इस कारण से भी 
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अयोग्यता है कि जो दोष कपिलाचाये को अपने कहे हुये विशेषणो 
से दीखे, उनके दुरुस्त करने के लिये “साक्षात्‌ सम्बन्धात. 
साक्षित्वम्‌” यह सूत्र फिर कहा, इसी प्रकार “नित्य मुक्तत्वम?” 


अर “'औदाये सीत्वम्‌,? यह दो तरह के दोष आवेंगे, उनका; 


समाधान इस अध्याय के अन्तिम से सिद्ध कर दिया गाग्ना दै, 
इस दी कारण “नित्य मुक्तत्वम? और “दाये सीन्यज्योति,” 
यह दोनों सूत्र दोष के दिखानेवाले हैं । 

आऔदासीन्यज्योति ॥ १६३ ॥ 

अर्थ--और पुरुष को वास्तव में मुक्त मानें तो औदासीन्य 
दोष होगा, क्योंकि पुरुष का किसी से सम्बन्ध ही नहीं हैं 
तो वह किसी कम का कर्त्ता क्यों होगा। जब किसी कमे का कत्ता 
तो रहा ही नहीं तो बन्धन आदि में क्‍यों पड़ेगा, तब उसमें 
झदासीन्य दोष होगा । इस सूत्र का भाव और पुरुष को कत्त_त्व 
अगले सूत्र से प्रतिपादन करेंगे । 

प्र०--“औदासीन्यज्योति” इस सूत्र में “इति? शाब्द क्‍यों है ? 

उ०--यह्‌ इस वास्ते है, कि पुरुष की सिद्धि में दोष आदि 
का खण्डन कर चुके । 

उपरागात्कत्त त्वंचित्सानिध्यात्‌ चित्सान्नि- 
च्यात्‌॥ ९९४ ॥ 

र में जो कत्त त्व है, सो मन के उपणाग से है 
और मन में जो चित-शाक्ति है, वह परुष के संसग से है । यहाँ- 
पर जो “चित्सानिध्यात? यह दो बार कहा है सो अध्याय की 
समाप्ति का जतानेवाला है और इस अध्याय में शास्त्र के मुख्य 
चार ही अर्थ कहे. गये हैं “हय” त्यागने के लायक़, “हन?” 
त्यांगना । “हेय” और “हान” और इन दोनों के हेतु । 

इति सांख्यदर्शने प्रथमोऽध्यायः समाप्तः । 
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शास्त्र का तो विषय|निरूपण|कर चुके, अब पुरुष को अपरि- 
माणित्व ठहराने के वास्ते प्रकृति से सृष्टि का होना, विस्तार से 
द्वितीयोडध्याय में कहेंगे और इसही दूसरे अध्याय में प्रधान के 
जो कार्ये हैं, उनके स्वरूप को भी विस्तार से कहना है ; क्योंकि 
प्रकृति के कार्यों से पुरुष का ज्ञान अच्छी तरह से होता है । 
कारण यह है, कि प्रकृति के कार्यों के बिना ज्ञान हुए मुक्ति 
किसी प्रकार नहीं हो सकती, अर्थात्‌ जब तक पुरुष, प्रकृति 
आर प्रकृति के कार्य, इन तीनों का अच्छी तरह ज्ञान नहीं हो 
सकता तबतक मुक्ति भो न होगी; किन्तु उनके जानने ही से 
सक्ति होती है। 


प्र०--अपरिमाणित्व किसको कहते हैं ? 

उ०--जो परिमाण को प्राप्त न हो । 

यदि अचेतन प्रकृति निष्प्रयोजन स्रष्टि को उत्पन्न करती है, 
तो मुक्त को भी बन्ध की प्राप्ति हो सकती है। इस आशय को 


विचार करके सृष्टि के उत्पन्न होने का प्रयोजन इस सूत्र में 
कहते हैं । 


विसुक्तमोच्चार्थ स्वार्थ वाप्रधानस्थ ॥ १ ॥ 

'अर्थ-पुरुष में जो अहंकार के संबन्ध से दुःख मालूस 
पड़ता है, उसकी मुक्ति के वास्ते अथवा स्वार्थ अर्थात्‌ पुरुष के 
` सम्बन्ध से जो मन आदि को दुःख होते हैं, उनके दूर करने 
के लिये प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति को कठत्व दै, और इस सूत्र में 
कत्‌ व शब्द पहिले सूत्र से लाया गया है। 


] 
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प्र०--यदि मोक्ष के वास्ते हवी सृष्टि होती है, तो एक बार की 
ही सृष्टि से सब पुरुषों को मोक्ष हो जाता, बारम्बार र्ृष्टि के 
होने का क्या कारण है ? 


उ०--विरक्तस्थ तत्सिद्धेः ॥ २॥ 

अर्थ--एक बार की सृष्टि से मोक्ष नहीं होता, किन्तु बहुत 
से जन्म, मरण, व्याधि आदि नाना प्रकार के [ सैकड़ों ] दुःखों से 
अत्यन्त [ बहुत ] तप्त [ दुःखित ] होने पर जब प्रकृति पुरुष 
का ज्ञान पेदा होता है तब वैराग्य द्वारा मोक्त होता है और वह 
बैराग्य एक बार की सृष्टि से आजतक किसी को उत्पन्न नहीं 
हुआ । इसमें यह सून्न प्रमाण है-- 

* न श्रवणमात्रात्‌ तत्सिद्धिरनादिवासनाथा बल- 

चत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

अ्र्थ--मुक्ति श्रवणमात्र से भी नहीं हो सकती। यद्यपि 
भ्रवण भी बहुत जन्मों के पुण्यों से होता है तथापि श्रवणमात्र 
से वैराग्य की सिद्धि भी नहीं होती है, किन्तु विवेक के साक्षात्कार 
से मुक्ति होती है और साक्षात्कार शीघ्र नहीं होता। अनादि 
मरिथ्याबासना के बलवान्‌ दोने से और उस बासना के रहते हुए 
पुरुष मुक्त नहीं दो सकता, किन्तु योग से जो विवेक साक्षास्कार 
होता है। उसके ही द्वारा मुक्त होता है और इस योग में सैकड़ों 
विघ्न पेदा हो जाते हैं | इस कारण यह योग भी बहुत जन्मों 
में सिद्ध होता दै। इस कारण जन्मान्तर में वैराग्य को प्राप्त 
होकर किसी समय में कोई-कोई पुरुष मोक्ष को प्राप्त हो जाते 
हैं, किन्तु सब मोच को नहीं प्राप्त होते । 

प्र०—स्ष्टि का प्रवाह ( जन्म, मरण आदि) किस तरह 
बल रहा है ? ५ 
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उ०--बङुख्त्यबद्का प्रत्येकम्‌ ॥ ४ ॥ 

अर्थ--जैसे एक ग्ृहस्थ से सैकड़ों नौकर बाल, बुद्ध, स्त्री, 
पुरुष आदि का क्रम से भरण-पोषण ( भोजन, वस्न आदि ) होता 
है, इसी प्रकार प्रकृति के सत्वादि गुण प्रत्येक सेकड़ों पुरुषों 
को क्रम से मुक्त कर देते हें, इसवास्ते कोई-कोई मुक्त हो भी 
जाते हैं ; लेकिन और जो बाक़ी मनुष्य हैं उनकी मुक्ति के वास्ते 
सष्टिप्रवाह की आवश्यकता है, क्योंकि पुरुष अनन्ते है । 

प्र०--प्रकृति सृष्टि की कारण है, इसमें क्या हेतु है ? क्योंकि 
पुरुष को हदी कारण सब मानते हैं ? 


उ०--प्रकृतिवास्तवे च पुरुषस्याध्याससिद्धिः।।५ 

अथे--यद्यपि वास्तव में ( निस्सन्देह्‌ ) प्रकृति ही सृष्टि का 
कारण है तथापि ( तो भी ) सृष्टि के करने में पुरूष की अध्यास 
सिद्धि है । 

प्र०—अध्यास किसको कहते हैं ? 

उ०--अध्यास उसे कहते हैं कि काम दूसरा करे और नाम 
बुसरे का दो, जैसे कि-लड़ाई में योद्धा ( वीर लोग ) अपनी 
शक्ति से जीत और हार करते हैं ; लेकिन वह जीत-हार सब 
राजा ही की गिनी जाती है, इसको ही अध्यास कहते हैं । 

प्र०--वास्‍्तव में प्रकृति ही स्रष्टि करनेवाली कैसे है ? 
क्योंकि स्तृष्टि को अनित्य शा्रों ने प्रतिपादन ( सबूत ) किया 
है । यदि ऐसा है तो उस सृष्टि का कारण, जो प्रकृति है, वह भी 
अनित्य होगी ? 


उ०--कार्यतस्तत्सिछेः ॥ दे ॥ 
अर्थ--फार्यों के देखने दी से प्रकृति के वास्तव कारणत्व 
( कारण होने ) की सिद्धि दो सकती है, क्योंकि यह स्वृष्टिरूपी 
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काये प्रकृति के सिवाय और किसका हो सकता है ? यदि पुरुष 
का कहें तो पुरुष में परिणामित्व की प्राप्ति आती है, और यदि 
| कान कहें तो किसका-यह सन्देह पैदा होता है? इस 
कारण प्रकृति ही को वास्तव में कारणत्व है और जो सृष्टि के 
अनीत्यत्व में स्वप्न का डष्टान्त देते हैं, सो भी ठीक नहीं ; क्योंकि 
स्वप्न भी अपनी अवस्था में सत्य ही होता है । इस कारण सृष्टि 
नित्य है, और उसका कारण भी नित्य है । 

प्र०--प्रकृति अपने मोक्ष के वास्ते स्रष्टि करने में क्यों 
तैयार होती है ? 


उ०--चेतनोदेशान्रियम! कण्टकमोच्चत्‌ ॥ ७ ॥ 

अथ--विवेकी पुरुष के लिए प्रकृति का यह नियम है कि 
बह प्रक्तित विवेकी पुरुष के द्वारा अपना मोक्ष करे, जेसे-- 
ज्ञानवान्‌ पुरुष बड़ो बुद्धिमानी के साथ काँटे से काँटे को निकालता 
है, उसका ही सहारा और अज्ञानी मनुष्य भी लेते हैं ; इस तरह 
से प्रकृति को भी जानना चाहिये | 

प्र०-पुरुष में कारणत्व का होना गिनने ही मात्र कहा। है 
सो ठीक नहीं है, क्‍योंकि प्रकृति के मेल से पुरुष भी महदादिकों 
के परिणाम को धारण कर लेता है, जेसे--काठ ज़मीन के ही 
समान हो जाता दै, उसी तरह पुरुष को भी होना चाहिये ? 


उ ०-अन्ययोगेऽपितत्सिद्विर्नाञ्जस्ये नायोदा- 
हवत्‌॥ ८ ॥ द 

अर्थ-प्रक्रति के साथ पुरुष का योग होने पर भी 
वास्तव में सृष्टि का कारण नहीं हो सकता, यह प्रत्यक्ष हव है, | 


लोहे और अग्नि के संयोग होने पर लोहा अग्नि नहीं हो : 


a . सकता | यद्यपि इस रष्टांत से दोनों में परिणामित्व हो सकता 
3 
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है, क्योंकि अग्नि और लोहे ने अपनी पहली अवस्था को छोड़ 
दिया है, तो भी एक ही परिणासी होना चाहिये ; क्योंकि दोनों 
परिणामी होने से गौरव होता है, और जो दोनों ही को परिणामी 
माना जाय तो स्फटिकमणि में लाल या पीले रंग की परछाई' 
पड़ने से जो उसमें लाली वा पील।पन आता है वो भी वास्तविक 
मानना पड़ेगा, लेकिन वेसा माना नहीं जाता ? 

प्र०--सुष्टि का मुख्य निमित्तकारण क्या है ? 

उ०--रागविरागयोयोंगः सृष्टि! ॥ 8 ॥ 

अर्थ-जिसमें राग और विराग इन दोनों का योग ( मेल ) 
हो, उसे सृष्टि कहते हैँ । इन दोनों का योग होना ही सूष्टि करने 
का निमित्त-कारण है | 

प्र०--स्ृष्टि प्रक्रिया ( होना ) किस तरह द्दोती है ? 


उ०--महदादिक्रमेण पञ्चभूतानाम्‌॥ ,१० ॥ 
थं—महत्तस्वादिकों से आकाश, वायु, अग्नि, जल, प्रथिबी 
यह पंचभूत पेदा हुये | यद्यपि प्रकृति का सष्टित्व अपनी मुक्ति के 
वास्ते हो क्योंकि वह प्रकृति नित्य है; किन्तु महदादिकों का अपने 
अपने विकार का सष्टत्ब अपनी मुक्ति के वास्ते नहीं हो सकता 
क्योंकि वह अनित्य है । अतएव महदादिकों का सुष्टत्व पराये 
वास्ते है । और भी प्रमाण है। . 


आत्मार्थत्वाल्‌ रूष्टेनेषामात्माथआररूभः ।॥। ११ 


शप्रथ-इन महदादिकों का कारणात्व पुरुष के मोक्ष के वास्ते 
है, किन्तु अपने वास्ते नहीं है; क्योंकि महदादि विनाशी हैं 
अर्थात्‌ नाशबाले हैं । 

प्र० यदि महदादिकों क कारणत्व ( बनाने वालापन ) पराये 
बास्ते है, तो प्रकृति के वास्ते होना चाहिये | पुरुष के वास्ते क्यों है ९ 
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` उ०-मद्ददादिक प्रकृति के ही काये हैं, इस कारण “पर” 
शब्ब से पुरुष का द्वी ग्रहण होगा । 
प्र०--दिशा और काल की सृष्टि किस प्रकार से हुई ९ 


उ०--दिक्कालावाकाशादिभ्यः ॥ १२ ॥ 

अर्थ-दिशा और काल यहद्द दोनों आकाश से उत्पन्न हुये, 
इस कारण यह्‌ दोनों आकाश के समान नित्य हैं, अर्थात्‌ 
आकाश में जो व्यापकता है, वह व्यापकता इन दोनों में भी है, 
इस कारण यहद दोनों नित्य हैं। और जो खण्ड दिशा और 
काल हैं, सो उपाधियों के मेल से आकाशा से उत्पन्न होते हैं, वे 
अनित्य होते हैं । अब बुद्धि का स्वरूप और धमम दिखाते हैं । 


अध्यवसायोबुद्धि! | १३ ॥ 

अर्थ ¬निश्चयात्मक ज्ञान का नाम बुद्धि दै, और अध्यत्रसाय 
नाम निश्चय का है, उस निश्चय को ही बुद्धि कहते हैं । 

तत्कार्य धर्मादि ॥ १४॥ 

प्र०--उस बुद्धि के कार्ये धर्मादिक हैं तो मूर्ख पुरुषों की बुद्धि 
में ज्ञानादि निन्दित क्यों प्रबल ( बलवान ) होते हैं? 

उ०--महदुपरागाह्विपरीतम्‌ ॥ १५॥ 


अर्थ-मन के संयोग होने से यदि मन में मिथ्याज्ञान के 
संस्कार हैँ तो धर्मादिक विपरीत ( उलटे ) होजाते हैं, अर्थात्‌ 
अधघमं, अज्ञान, अवैराग्य, अनेश्वय, यद सब विपरीत होजाते हैं। 
अब महत्तत्व के काये अहंकार को दिखाते हैं । 


अभिमानोऽहंकारः॥ १६ ॥ 


uf ( ७४ ) 


अथ--अछं करने वाले को अहंकार कहते हैं, जेसे--कुम्हार ' 
को कुम्भकार कहते हैं, और यह अहंकार शब्द अन्त:करण का 
नाम है । अहंकार और अभिमान यह्‌ दोनों एक ही वस्तु के नाम 
J हैं। अब अहंकार का कार्ये दिखाते हैं । 


एकादश पंचतन्माच्रं यल्‌ कार्यम्‌॥ १७॥ 


नेत्र को आदि लेकर १० इन्द्रियाँ, शब्द को आदि लेकर 
पंचतन्मात्रा, सब अहंकार के कार्य हैं । 


सात्विकमेकादशक प्रवतेते बेकऋतादहड्डारात्‌ । १८ 

अर्थ--विकार को प्राप्त हुए अहंकार से सात्विक मन होता 
है, और यह भी समरन! चाहिये कि राजस रजोगुण वाले 
अहंकार से केवल दरा इन्द्रियाँ, और तामस तमोगुण बाले अहं- 
कार से पंचतन्मात्रा होती हैं, और मन सत्वगुण से होता है, 
इस कारण उनसे दी ग्यारह इन्द्रियाँ दिखाते हैं। » 


कर्मेन्त्रियबुद्धी न्ट्रियैरान्तरमेकादशकम्‌ ॥ १६ ॥ 

अर्थ-वाणी, हाथ, पाँव, गुदा, उपस्थ ( मूत्रस्थान ), यह 
कर्मेन्द्रिय कहलाती हैं। नेत्र, कान, त्वचा (खाल ), रसना 
(जीभ ), प्राण ( नाक ), यह्‌ पाँचों ज्ञानेन्द्रिय कहलाती हैं। 

प्र०--इन्द्रियों की उत्पत्ति पंचभूतों से है ? 

उ०-अहङ्कारिकत्वश्रतेन॑भौतिकानि ॥ २० ॥ 

अर्थ-बहुत-सी श्रतियां ऐसी देखने में आती हैं, जो 
अहङ्कार से ही इन्द्रियों की उत्पत्ति को कहती हैं, जैसे 
( एकाऽहं बहुस्याम्‌ ) एक में बहुत रूपों को धारण करता हूँ 
ps इत्यादि । इस कारण आकाशादि पन्नभूतों से इंद्रियों की उत्पत्ति 
कहना ठीक नहं । 
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प्र०--“अग्नि:वागप्येति वातं प्राणः |? अग्नि में वाणी लय 
। है, और पवन में प्राण लय होता है । जबकि अग्नि इत्यादि 
श्रुतियाँ कहती हैं कि अग्नि में वाणी लय होजाती है और वायु 
में प्राण लय होजाता है, तो उत्पत्ति भी इन से ही क्यों न 
मानी जाय ? 

उ०--देवतालयश्रुतिर्नाररभकस्य ॥ २१ ॥ 

अर्थ-अग्नि आदि श्रेष्ठ गुण से युक्त पदार्थों में लय दीखता 
है, लेकिन उत्पत्ति नहीं दीखती और यह कोई नियम भी नहीं 
है।कि जो जिसमें लय हो बह उससे ही उत्पन्न भी हो, जैसे--जल 
की बूँद प्रथिवी में लय होजाती है, लेकिन उससे उत्पन्न नहीं 
होती । इस कारण इन्द्रियों की उत्पत्ति अहङ्कार ही से है, किन्तु 
पंचभूतों से नहीं है । 

प्र०--इन्द्रियों से सम्बन्ध रखने चाला मन नित्य है 
च अनित्य ९ 

उ०--तदुत्पत्तिश्रुतेर्विनाशदशेनाच्च ॥२२॥ 

अरथ-नित्य नहीं है, किन्तु अनित्य है, क्योंकि “एतस्माज्जायते 
प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च” इससे ही सब इन्द्रियाँ और 
मन पैदा होते हैं, इत्यादि श्रृतियों से सिद्ध हे कि मन का नाश 
भी देखने में आता है, क्‍योंकि बुढ़ापे में चल ( तेज ) आदि 
इन्द्रियों की तरह नाशा भी होता है। इससे मन नित्य नहीं है । 

प्र०--नासिका आदि इन्द्रियों के गोलक ( चिह्लों) को ही 
इन्द्रिय माना है ? 

उ ० अतीन्ट्रियमिन्द्रियं आ्रान्तांनामधिष्ठाने। २३ 

अ्रथ--हाँ ! शन्त मनुष्यों की बुद्धि ने गोलक का नाम 
इन्द्रिय माना है, लेकिन इन्द्रियाँ तो अतीन्द्रिय हैं, अर्थात्‌ इन्द्रियों 
से इन्द्रियों का ज्ञान नहीं होता । 


( ७७ ) 


अ०--इन्द्रिय एक ही है, उसकी ही अनेक शक्तियाँ अनेक 
निलच्षण काम करती रहती हैँ ? 

उ०--शक्तिभेदेऽपि भेदसिद्धौ नैकत्वम्‌॥२४॥ 

अर्थ-एक इन्द्रिय की भी अनेक शक्तियों के मानने से 
इन्द्रियों का भेद सिद्ध हो गया, क्योंकि उन शक्तियों में ही 
इन्द्रियत्व का स्थापन हो सकता है। 

प्र०--एक अहङ्कार से अनेक प्रकार की इन्द्रियों की उत्पत्ति 
होना यह बात तो न्याय से विरुद्ध है, क्योंकि एक सस्तु से एक 
ही वस्तु उत्पन्न होनी चाहिये ? 

उ०--न कल्पनाविरोधः प्रमाएदृष्टस्य ॥ २५॥ 

अथं जो वस्तु प्रमाण ही से सिद्ध है, उसके विरुद्ध कल्पना 
करना न्याय से विरुद्ध है, क्योंकि महदादिकों में जो गुण दीखते 
हैं वे महदादिकों के कार्यों में भी दीखते हैं । इस प्रकार प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से जो सिद्ध है वह न्याय से विरुद्ध नहीं हो सकता । 
कारण वास्तव में तो मन एक ही है, लेकिन उस कारण की 
शक्तियों के भेद से दस इन्द्रियाँ अपने-अपने काय्य के करने सें 
तत्पर ( लगी ) रहती हैं. और इस ही बात को अगला सूत्र भो 
पुष्ट करता है। , 

उ'सयात्मक मनः ॥ २६ ॥। 

अर्थ-पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ और पाँच कर्मेन्द्रियाँ-इन दशों 
इन्द्रियों से मन का सम्बन्ध है, अर्थात्‌ मन के विना कोई सी 
इन्द्रिय अपने किसी काम के करने में नहीं लग सकती। अब 
इस कहे हुए सूत्र का अर्थ इस सूत्र में विस्तार से कहते हैं । 

गुणप रिणामभेदान्नानात्वमवस्थावत्‌ ।। २७ ॥ 

अथ-गुणों के परिणाम भेद से एक मन की अनेक शक्तियाँ 
इस तरह होती हैं, जैसे--मनुष्य जैसी सङ्गति में बैठेगा उसके 


। 
. 
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बैसे ही गुण हो जायेंगे ; यथा, कामिनी खरी की सङ्गति से कामी, 
और वैराग्य-शील वाले के साथ वैराम्य-शील वाला हो जाता 
। । इस ही तरह सत भी नेत्र आदि को लेकर जिस इन्द्रिय से 
सङ्गति करता है, उसी इन्द्रिय से मन का मेल हो जाता है । अब 
ज्ञानेन्द्रिय और कर्मेन्द्रिय इन दोनों के विषय में कहते हैं । 

रूपादि रसमलान्तउभयोः ॥ २८ ॥ 

अर्थ--रूप को आदि लेकर और मल-त्याग पर्यन्त ज्ञाने- 
न्ट्रिय और कर्मेन्द्रियों के विषय हैं, जेंसे--नेत्र का रूप जिह्वा 
[ जीभ ] का रस, नाक का गंध, त्वचा [ खाल ] का स्पर्श, 
कानों का शब्द, सुख का वचन, हाथ का पकड़ना, पेरों का 
चलाना, लिंग का पेशाब करना, गुदा का विष्ठा करना-यह दशों 
बिषय भिन्न-भिन्न हैं, और जिसका आश्रय लेकर यहद इन्द्रिय 
संज्ञा को प्राप्त होती हैं उस हेतु को भी कहते हैं । 

द्ष्टुत्वादिरात्मनः करणत्वमिन्त्रियाणाम्‌ ॥ २६ 

अ्रथे--इन्द्रियों का करणत्व आत्मा है अर्थात्‌ जो-जो इन्द्रियाँ 
अपने-अपने काम के करने में लगती हें वे आत्मा के समीप 
होने से कर सकती हैं, इससे आत्मा को परिणामित्व की प्राप्ति 
नहीं हो सकती, जैसे-चुम्बक पत्थर के संसर्ग से लोह खिंच 
आता है, ऐसे ही आत्मा के संसगा से नेत्र आदि इन्द्रियों में देखने 
आदि की शक्ति होजाती है। अब अन्तःकरण की ब्रृत्तियों को 
भी कहते हैं । 

त्रयाणां स्वालक्षणयम || ३० ॥ 

अथ--मन की तीन वृत्तियाँ जो चित्त, अहङ्कार और बुद्धि 
हें, उनका प्रथक्‌ २ लक्षण विदित होता है। अभिमान के समय 
अहङ्कार, विचार के समय चित्त, और ज्ञान के समय बुद्धि स्वतः 
विदित होती है। 
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सामान्यकरणनटत्तिः प्राणाद्या वायवः पंच ॥३१ 

अरथ-प्राण वायु आदि को लेकर समान पर्यन्त जो पाँच 
वायु हैं यह अन्तःकरण की साधारण वृत्ति कहलाते हैं, अर्थात्‌ 
जो वायु हृदय में रहता है, उसका नाम प्राण है; और जो गुदा 
में रहता है, उसका नाम अपान है ; और जो कर्ठ में रहता है, 
उसका नाम उदान है ; जो नाभि में रहता है, उसका नाम समान 
है ; और जो सारे शारीर में रहता दै, उसका नाम व्यान-वायु 
है-यह सब अन्तःकरण के परिणामी भेद हैं, और जो बहुत-से 
प्राण और वायु को एक मानते हैं, उनका मानना इस सबब से 
अयोग्य है कि “एतस्माज्जायते प्राणः मनःसर्वैन्द्रियाशि च। खं 
बायु्योतिरापश्च प्रथ्वी विश्वस्य धारिणी” । इस में प्राण और 
बायु को भिन्न-भिन्न माना है। अब आचार्ये अपने सिद्धान्त को 
प्रकाश करते हैं, कि जैसे कई पुरुष इन्द्रियों की बृत्ति क्रम से 
( एक समय में एक ही इन्द्रिय काम करेगो ) मानते हैं, उसको 


. अयुक्त सिद्ध करते हैं। 


कमशोऽक्रमशश्चेन्द्रियड्ठत्तिः ॥ ३२ ॥ 

अर्थ--इन्द्रियों की वृत्ति क्रम से भी होती है और बिना 
क्रम के भी होती हे, क्योंकि संसार में दीखता है कि एक आदमी 
जब पानी पीने में तत्पर द्दोता है, तब वह देखता भी है। 

प्र०--क्या न्याय ने जो एक ही इन्द्रिय के विषय का ज्ञान 
होना लिखा है, वह ठीक नहीं ९ 

उ०--एक काल में दो ज्ञानेन्द्रियां काम नहीं करतीं, परन्तु 
एक कर्मेन्द्रिय और एक ज्ञानेन्द्र साथ-साथ काम कर सकती हैं । 

मन की वृत्तियां ही संसार का निदान दै, अर्थात्‌ जन्म 
मरण आदि सब मन की ब्ृत्तियों से ही होते हैं, इसको ही कहते 
भी हें 
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वृत्तयः पंचतय्यः लिष्टालिष्टाः ॥ ३३ ॥ 


अथ--प्रमाण ( प्रत्यक्ष आदि ), लिपर्यय ( कू ठा ज्ञान ), 
| ( सन्देह ), नींद, स्मृति ( याद होना ); यह पाँच मन की 
वृत्तियाँ हैं, और इनसे ही सुख-दु:ख उत्पन्न होता है। जब मन की 
वृत्तियाँ निवृत्त होजाती हैं तब पुरुष के स्वरूप में स्थित होजाती 
हैं । इस बात को इस आगे के सूत्र से सिद्ध करते हैं । 


तन्निवृत्तावुपशान्तोपरागःस्वस्थः ॥ ३४ ॥ 

अर्थ-मन की वृत्तियों के निवृत्त होने पर पुरुष का उपराग 
शान्त दो जाता है, और पुरुप स्वस्थ हो जाता है । यही बात 
योग सूत्र में भी कही गई है, कि जब चित्त की वृत्तियों का निरोध 
हो जाता है तब पुरुष अपने स्वरूप में स्थित हो जाता है । पुरुष 
का स्वस्थ होना यही है, कि उसके उपाधिरूप प्रतिविम्ब का 
निवृत्त हो जाना, इसको ही दृष्टान्त से भी सिद्ध करते हैं । 

कुसुमवचमणिः ॥ ३५ ॥ 

अर्थ-जैसे स्फटिक मणि में कले, पीले इत्यादि फूलों की 
परछाई पड़ने से काले, पीले रङ्ग वालो बह स्फटिक मणि मालूस 
पड़ने लगती है, और जब उन काले, पीले फूलों को मणि के 
साथ से भिन्न कर देते हैं तत्र वह मणि स्वच्छ प्रत्यक्ष रह जाती 
है। इस ही तरह मन की वृत्तियों के दूर होने पर पुरुष राग 
रहित और स्वस्थ हो जाता है । 

प्र०-यह इन्द्रियां किसके प्रयत्न से अपने-अपने कार्यों के 
करने में लगी रहती हैं, क्योंकि पुरुष तो निर्विकार है और 
ईश्वर से इन्द्रियों का कोई भी सम्बन्ध नहीं है ९ 


उ०--पुरुषार्थ करणोद्धवो5प्यदृष्टोल्लासात ।३६ 


| 
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अथ--पुरुष के वास्ते इन्द्रियों की प्रबृत्ति भी उसी कस के 
बशा सेहे, जो पहिले प्रकृति को कह आये हैं, और इसका 
दान्त भी ३४ वें सूत्र में दे चुके हैं, कि संयोग से जैसे एक का 
रुण दूसरे में मालस होता है, उसी प्रकार प्रकृति का कर्म पुरुष 
संयोग से है, वदी इन्द्रियों की श्रवृत्ति में हेतु है । इस सूत्र में “अपि? 
शब्द से पूर्व कही हुईँ प्रकृति की याद दिल्लाकर पुरुष को कर्म 

कुछ अंश में मुक्त किया है, और फिर भी इसी पक्ष को 
पुट करने के वास्ते दृष्टान्त देंगे | दूसरे के वास्ते भी अपने आप 
प्रवृत्ति होती है, इसमें दृष्टान्त भी देते हें । 

घेनु वड्त्साय ॥ ३७ ॥ 

अर्थ-जैसेकि बलड़े के वास्ते गौ स्त्रयं ( आप ही ) दूध 
डतार देती है, दूसरे की कुछ भी आवश्यकता नहीं रखती । इसी 
प्रकार अपने स्वामी ( पुरुष ) के वास्ते इन्द्रियों की प्रबृत्ति 
स्वयं होती है । 

प्र०--भीतर और बाहर की सब इन्द्रियाँ कितनी हैं ? 


उ०--करणं चयोदशचिधसवान्तर भेदान्‌ ॥ ३८ 

अर्थ--अवान्तर-भेद से इन्द्रिया तेरह तरह की हें-पाँच 
ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियाँ, एक बुद्धि, मन, और अहङ्कार, इन 
भेदों के होने से । 

प्र०--अवान्तर कहने का क्या प्रयोजन ( मतलब ) है ? 

उ०--मन्त सब इन्द्रियों से सुख्य है । 

प्र०--पुरुष के वास्ते इन्द्रियों की प्रवृत्ति में केवल मन दी 
मुख्य है, और सब इन्द्रियाँ गौण हैं, तो बुद्धि में वो कौन-सा 
सुख्य घमं है ? | ४ 
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उ०--इन्ट्रियेषु साधकतमन्वगुणयोगात्‌ । 
कुठारवत्‌॥ ३६ ॥ 

अर्थ--जैसेकि पेड़ के काटने में चोट का मारना सुख्य 
कारण है, और उसके काटने का मुख्य साधन कुल्हाड़ा है, इस 
ह्वी प्रकार इन्द्रियों को करणत्व और मन को साधकतमत्व 
( जिस के बिना किसी तरह कारये सिद्ध न हो ) का योग है | 

नोट--कपिलसुनि बुद्धि ओर चित्त को एक ही मानते हैं । 

प्र०--जबकि अहदङ्कार भी इन्द्रिय माना गया है, तो मन 
ही मुख्य कारण है, ऐसा कहना अयोग्य है ? 

उ०-द्वथोः प्रधानं मनोलोकवद्श्ट॒त्यवर्गेषु ॥ ४० 

अथ--वाह्य ( बाहर ) की और आभ्यन्तर ( भीतर ) की, 
इन बारह प्रकार के भेद वाली इन्द्रियों में मन ही प्रधान है; 
क्योंकि संसार में यही बात दीखती है, जैसे--राजा के बहुत-से 
नौकर-चाकर दोते हैं, तथापि उन सबके वीच में एक मन्त्री ही 
मुख्य होता है। छोटे-छोटे नौकर और ज़मींदार आदि सैकड़ों होते 
हैं, इसी तरह केवल मन प्रधान है और सब इन्द्रियाँ गौण हैं, 
और भी मन की प्रधानता को इन तीन सूत्रों से पुष्टि पहुँचती है । 

अव्यभिचारात्‌ ॥ ४१ ॥ 

अथ-यद्यपि मन सब इन्द्रियों में व्यापक है तथापि अपने 
काये में उस मन का अव्यभिचार ( निश्चय ) दिखाई पड़ता है। 

तथाऽशेषसंस्काराधारत्वात्‌॥ ४२ ॥ 

अथ--जितने भी संस्कार हैं सबकों मन ही धारण करता 
है। यदि नेत्र आदि अहङ्कार अथवा मन इनको ही प्रधान मानें 
तो अंधे, बहरे, इत्यादिकों को स्मरण ( याद ) की शक्ति न होना 
चाहिये, लेकिन देखने में आता है, कि उन लोगों को स्मरण- 
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शक्ति अच्छी तरह होती है, और तत्वज्ञान के समय में सन 
अद्दक्लार का लय भी हो जाता है, तो भी स्मरण-शक्ति नष्ट नहीं 
होती जोकि स्वाभाविक बुद्धि का धर्म है । 

स्मृत्यालुसानाच ॥ ४३॥। 

अथ--स्ट्रति का अनुमान बुद्धि से ही होता है, क्योंकि 
चिन्ता-बृत्ति ( ध्यान की एक अवस्था) सब अवस्थाओं से श्रेष्ठ 
है, और इस सूत्र से यह भी मालम होता है, कि कपिलाचार्य 
बुद्धि और चित्त को एक ही मानते हैं, और मतवादियों की 
तरह मन, बुद्धि, चित्त, अहङ्कार, इन चारों को अन्तःकरण 
चतुष्टय नहीं मानते हैं । 

प्र०--चिंताबृत्ति पुरुष को ही होनी चाहिये ? 

उ०--सम्भवेन्न स्वतः ॥ ४४ ॥ 

अर्थ--अपने आप पुरुष को स्मृति नहीं हो सकती, क्योंकि 
पुरुष कूटस्थ है। हे 

प्र०--जबकि मन कों करण ( मुख्य इन्द्रिय ) माना है 
तो और इन्द्रियों से क्या प्रयोजन है ? 

उ०--बिना नेत्रादि इन्द्रियों के मन अपना कोई भी काम 
नहीं कर सकता । यदि नेत्रादि इन्द्रियों के बिना भी मन इन्द्रियो 
का काम कर सकता है, तो अंधे आदमी को भी देखने की शक्ति 
होनी चाहिये । क्योंकि मन तो उसके भी होता है। परन्तु संसार 
में ऐसा देखने में ही नहीं आता, इससे प्रत्यक्ष सिद्ध होता है, कि 
मन सुख्य है और सब इन्द्रियाँ गौण हैं । 

घ्० -जबकि मन को हो सुख्य ( प्रधान ) माना है त्तो 
पहिले सूत्र में मन को उभयात्मक क्यों साना है ? 

ड० 7 आपेज्षिकोशणप्रधान भावः करियाविशेषात्‌४ q 
अर्थक्रिया के कमती-बढ्ती होने से गुणों का भी प्रधान- 


CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


a Hi चज 


( ८४ ) 
भाव ( बड़प्पन ) एक दूसरे की निस्यत से होता है, जसे-- 


नेत्र आदि के व्यापार में अहङ्कार मुख्य है, इसी तरद्र अहङ्कार 


के व्यापार में मन प्रधान है । 
प्र०--इस पुरुष की मन इन्द्रियाँ ही मुख्य हैं, अर्थात्‌ अन्य 
इन्द्रियाँ गौण हैं? 5 
उ०--तत्कर्माजितत्वात्‌ तदर्थमभिचेष्टा लोक- 


चल ॥ ४६ ॥ 
अ्र्थ--जैसेकि संसार में दीखता है, कि जो आदमी कुल्हाड़ी 
को खरीदता है, उस कुल्हाड़ी के व्यापार से ज़रीदने चाले को 
फल भी दोता दै, इस प्रकार मन भी पुरुप के कर्मों से पैदा 
होता दै, अतएव मन आदि का फल पुरुष को मिलता है । इस 
कारण मजुष्य, को मन इंद्रिय ही सुख्य है । यह समाधान पहले 
हैं, कि पुरुष कर्म से रहित है, लेकिन पुरुष में 
कर्म का आरोपण होता है। दृष्टान्त भी इस विषय का दे चुके हैं, 
झैसे--राजा के सेवक इत्यादि युद्ध करें और हार-जीत राजा 
कली गिनी जाती दै, इस प्रकार ही पुरुष में कर्म का आरोपण 
तादे। लवि 
| समानकर्मेयोगे बुद्धेः प्रधान्यिं लोकवज्ञोकवत्‌॥४७ 
अर्थ--यद्यपि सब इन्द्रियों के साथ पुरुष का समान कमंयोग 
है, तथापि बुद्धि दी को मुख्यता दै, जैसे--राज्य के रहने वाले 
ढाल को आदि ले हिजाति पर्यंत सब ही लोग राजा की प्रजा 
ह श्रापि अर्मीदार से सुख्य मंत्री ही गिना जाता है। इस दष्टान्त 
पसार परंपरा के समान यहाँ समक लेना चाहिये | 
| ब्र०-लोकवत्‌ यह शब्द दुबारा क्‍यों कहा ? 
ड०-यहद दुबारा का कहना अध्याय की समाप्ति दिखाता है । 
० ईस अध्याय में कितने विषय कहे गये हैं ? 
y 
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उ०--प्रकृति का काये, प्रकृति की सूक्ष्मता, दो प्रकार की 
इंद्रियाँ, अन्तःकरण आदि का वर्णन है। इतने विषय कहे गये हैं । 


इति सांख्यदशने द्वितीयो5ध्यायः समाप्तः ॥ 


तृतीयोऽध्यायः 


अब इस तीसरे अध्याय में प्रधान जो प्रकृति है उसका स्थूल 
काये और महाभूत ( प्रथ्वी आदि ) और दो तरह के शरोर यह्‌ 
सब कहते हैं । 

अविशेषाह्विशेषारम्भः ॥ १ ॥ 

अर्थ--अविशेषात्‌ अर्थात्‌ जिससे छोटी और कोई सस्तु 
न हो सके ऐसे भूत सूकम अर्थात्‌ पंचतन्मात्राओं* से बि 
स्थूलमहाभूतों की उत्पत्ति होती है, क्योंकि सुखादिकों का ज्ञान 
स्थूलभूतों में हो सकता है, और सूचमभूत योगी महात्माओं क्के 
हृदय में प्रकाश होते रहते हैं । 

तस्माच्छुरीरस्य ॥ २॥ 

तिन पूर्वोक्त [ पहिले कहे हुए ] बाईस तत्वों में से स्थूल 
सूक्ष्म शरीरों की उत्पत्ति होती है। 

प्र०--स्थूल शरीर किसको कहते हैं ? 

उ०--जिसका जाग्रतावस्था में अभिमान होता है । 

प्र०-लिङ्ग-शरीर किसको कहते हैं? 

उ०--मन, अहङ्कार और इन्द्रियाँ, जिसके द्वारा अपने अपले - 
काम करने में तत्पर रहते हैं, उसको लिङ्ग-रारीर करते है 

प्र०--कारण-शारीर किसको कहते हैं ! 
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उ०-लिङ्ग-शरीर के कारण को कारण-शरीर कहते हैं । 
। प्र०--बाईस तेइस तत्त्वों के बिना संसार की उत्पत्ति नहीं 
होसकती ? 


उ०--तद्वीजात्‌ संस्ट्तिः ॥ ३ ॥ 
अथ--बाईस तत्त्व शरीर के कारण हैं , और देखने में ऐसा 
ही आता है, कि कारण के विना कार्य की उत्पत्ति नहीं ददोती, 
अतः उन्हीं बाईस तत्त्वों से संसार की उत्पत्ति होती है । अब 
संसार की अवधि को भी कहते हैं-- 
आविवेकाच प्रवतेनमविशेषाणाम्‌ ॥ ४ ॥ 
अथ--अविशेष जो सूकम भूत है उनकी सृष्टि प्रवृत्ति तभी 
तक रहती है जब तक विवेक ( ज्ञान ) नहीं होता । ज्ञान के होते 
ही सूक्ष्म भूतों की प्रवृत्ति नहीं रहती । 

भ्र०-योदि अविबेक के ही वास्ते सृष्टि का होना है तो 
महाप्रलय में भी सृष्टि का होना योग्य है, क्योंकि उस अबस्था 
में भी अविवेक बना रता है ? 
उ०-उपभोगादितरस्य ॥ ५ ॥ 
अर्थ-जब अविवेक के काय्ये प्रारब्ध का उपभोग पूरा होजाता 
है, तत्र ही मह्दाप्रलय होती है। जबकि अविवेक का भोग ही 
विशेष रहा है । तब सूक्ष्म-भूत इस शरीर को क्यों उत्पन्न करेंगे ? 
आर महाप्रलयावस्था में प्रारब्ध कमं का भोग नाश होजाता है 
तब भी संचित कमं बने रहतं हैं, क्योंकि कम प्रवाह से अनादि हें। 
सम्प्रति परिसुक्तो द्वाभ्याम्‌ ॥ ६ ॥ 
अथ--स्ृष्टि समय में पुरुष दोनों वासना और भोग-वृद्ध 
होता है । 
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प्र०--परिसुक्त शब्द का अर्थ तो छूटना है, आप बद्ध 
अर्थ करते हैं ? 
उ०--पहले अध्याय के सूत्रों में पुरुष को भोकूत्वादि विशेषण 
Fs दे चुके हें, इस कारण यहां अभोक्ता कहना अयोग्य है। दूसरे 
| संसार दशा में ही पुरुष को सुख-दुःख न होंगे, तो क्या मुक्त 
अवस्था में होंगे और जो सुख-ठु:ख ही नहीं है, तो मुक्ति का 
उपाय भी कोई न करेगा। तीसरे परिमुक्त शब्द का अर्थे सुक्त 
करना भी अयोग्य है । यहाँ 'परि? शब्द का अर्थ बद्ध करना ही 
ठीक है.। 
अब्र स्थूल और सूक्ष्म दोनों तरह के शारीरों के भेद कहते हैं। 
मातापितृजं स्थूलं प्रायश इतरन्न तथा ॥ ७॥ 
| अर्थ-स्थूल शारीर दो तरह के होते हैं--एक तो वह जो माता 
के संगम से पेदा होते हैं ; दूसरे वह जो बिन माता-पिता के 
उत्पन्न हों, जैसे वर्षाऋतु में बीरबहूटी इत्यादिक होते हें । 
प्र०--पूत्र सूत्रों से साबित हुआ कि तीन प्रकार के शारीर 
हैं, लेकिन पुरुष कौनसे शरीर की उपाधियों से सुख-दुःख का 
भोक्ता होता है ? 
उ ०-पू्ोत्पत्तेस्तत्कायेत्वं भोगादेकस्यनेतरस्या द 
अर्थ-लिङ्ग-रारीर की उपाधियों से ही पुरुष को सुख-दुःख 
होते हैं, क्योंकि संसार के आदि में लिङ्ग-शरीर की ही उत्पत्ति 
है, इस कारण सुलादिक इसके कार्य हैं; अतः एक लिङ्ग- 
शारीर की उपाधियों से ह्वी पुरुष को सुखादिक हैं, किन्तु स्थूल 
शारीर की उपाधियों से नहीं होते ; क्योंकि जब स्थूल शारीर 
मृत्यु को प्राप्त हो जाता है, तब उसमें सुखादिक नहीं 
Lr देखने में आते । 
प्र०--सूक्ष्म शरीर का स्वरूप क्या है ? 


* 
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उ०-सप्तदशैकं लिङम्‌ ॥ & ॥ 

अर्थ--पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ और पाँच कर्मेन्द्रियाँ, मन, अहंकार, 
है. पंचतन्मात्रा (रूप, रस, गंध, स्पर्श, शब्द ), यह सूच 
शरीर हैं। 

प्र०-यदि लिङ्ग शरीर एक ही है, तो अनेक शरीरों की 
आक्रति ( चेष्टा ) में भेद क्यों होता है ? 

उ०--व्यक्तिभेदः कर्मविशेषात्‌ ॥ १० ॥ 

अर्थ-स्थूल शरीर अनेक प्रकार के अनेक कर्मो के करने 
से होते हैं। अब विचार किया जाता है, तो इससे यही बात 
सिद्ध होती है कि जीवों के भोग का हेतु कम ही हैं । 

प्र=जत्र कि भोगों के स्थान लिंगा शारीर को ही शरीरस्त्र 

है तो स्थूल शरीर को शारीर क्यों कहते हैं ? 


उ०--तदधिष्ठानाश्रये देहे तद्बादात्‌ तद्वादः॥ १ १ 
अथ--पद्चभूतात्मक (स्थल ) शरीर में उस लिंङ्ग शरीर 
का अधिष्ठान ( रहने का स्थान ) के सबब से देह: वाद है, अर्थात्‌ 
लिंग शारीर का आश्रय स्थूल शारीर है, इसलिये स्थूल शरीर को 
शरीर कहते हैं । 
प्र०-स्थूल शारीर लिंग शारीर से दूसरा है, इसमें क्या 
प्रमाण है ? 
उ०--न स्वातन्त्र्यात्‌ तदते छायावचित्रवच॥ १२ 
अथ--वह लिङ्ग शरीर बिना किसी आश्रय के नहीं रह 
सकता, जैसे--छाया किसी आश्रय के बिना नहीं रह सकती, 
और तसवीर बिना आधार के नहीं खिच सकती, इस तरह लिङ्ग 
शरीर भी स्थूल शरीर के ब्रिना नहीं ठहर सकता है। 
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प्र०--यदि लिङ्ग शरीर मूत्त द्रव्य है तो वायु आदि के समान शू 
उसका भो आधार आकाश हो सकत है, और जगह कल्पना त 


करने से क्या तात्पर्य है ? 


उ०-मूत्तत्वेऽपि न संधातयोगाततरणिवत्‌॥ १३ 
अथ--यदि लिङ्ग शारीर मूर्त्तत्व भी है तथापि वह किसी 
स्थान के बिना नहीं रह सकता, जैसे-बहुत से तेज इकट्ठे 
होकर बिना पार्थिव (तृथिवी से पैदा होने वाले) द्रव्य के आधार 
नहीं रह सकते, इस तरह लिंग शरीर भी बिना करिसी आधार 
के नहीं रह सकता । 
प्र०--लिंग-शरीर का परिमाण क्या है ? 


उ०--अणुपरिमाणं तत्‌ कतिश्रुते! ॥ १४॥ 

अथ--लिंग शरीर अणु परिमाण वाला अर्थात्‌ ढका हुआ 
है, बहुत अरु नहीं है ; क्योंकि बहुत ही अणु ( सूकम») अवयव 
रहित द्दोता है, और लिंग शरीर अवयव वाला है । कारण यह्‌ 
है, कि लिंग शारीर के कार्य दीखते हैं, इस में युक्ति भी प्रमाण है । 


| लदन्नमप्यत्वश्चुतेश्च ॥ १५ ॥ 
अअर्थ-तरह लिंग शरीर अन्नमय है, इस कारण अनित्य है ; 

क्योंकि इस बिषय में श्रुतियाँ प्रमाण देती हैं । “आन्ञमयं 
हि सौम्य ! मन आपो मयः प्राण: तेजोमयीवाक्‌? । हे सौम्य ! 
यह मन अन्नमय है, प्राण जलमय है, वाणी तेजोमयी है । यद्यपि 
मन आदि कार्य भौतिक नहीं हैं, तथापि दूसरे के भेल से इन में 
घटना-बढ़ना दीखता है, इस कारण से ही अन्नमय मन को 
माना है । 

> प्र०--यदि लिंग शरीर अचेतन है, तो उसकी अनेक शारीरों 
के वास्ते उत्पत्ति क्यों है ? 
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a) संस्रतिलिङ्ञानां oe e 
उ०--पुरुषाथ गनां सूपकारवद्राज्ञः। १६ 
अर्थ-लिंग शरीर की उत्पत्ति पुरुष के वास्ते है, जैसे 
पाकशाला ( भोजन बनाने की जगह ) में रसोइये को अपने 
स्वामी के वास्ते जाना है, इस ही तरह लिंग शारीर का होना 
भी पुरुष के वास्ते है। लिंग शरीर का विचार हो चुका | अब 

स्थूल शरीर का विचार क्रिया जाता है-- 


[ पाश्चभौतिको देहः ॥ १७ ॥ 
| अर्थ-यह्‌ शरोर पाद्थभौतिक कहलाता है, अर्थात्‌ प्रथिबी, 
| जल, तेज, वायु, आकाश, इनसे इसकी उत्पत्ति है । 
| चातुर्मोतिकमित्थेके ॥ १८ ॥ 
९ कोई ऐसा कहते दं, कि चार ही भूतों से स्थूल शरीर होता 
' है, क्योंकि आकाश तो अबयब रहित है, इस कारण आकाश 
+ किसी के ख़ाथ बिकार को प्राप्त नहीं हो सकता है। 

एक भौलिकमित्यपरे ॥ १६ ॥ 


और कोई ऐसा कहते हैं, कि यह स्थूल शरीर एक भौतिक 
है, अर्थात्‌ शरीर पार्थिव { प्रथिवी का विकार है) और जो 
विशेष चार भूत हैं वे केवल नाम-मात्र ही हैं। या इस प्रकार 
जानना चाहिये, कि एक-एक भूत के सब शरीर हैं । मनुष्यों के 
शरीर में प्रथिवी का अंश ज्यादा है, इस कारण यह शरीर पार्थित्व 
है, और तैजस लोक वासियों में तेज ज्यादा है, इससे उनका 
शारीर तैजस है। शरीर स्वभाव से चैतन्य नहीं है, इस पक्ष को 
दूर करते हैं-- 

न सांसिद्विकं चैतन्यं प्रत्येकाहष्टेः ॥ २० ॥ 

अथ--जब प्रथिवी आदि भूतों को भिन्न-भिन्न करते हैं, 
तब उनमें चेतन-शक्ति नहीं दीखती, अतः इससे सिद्ध होता 


he MER 
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हे, कि देह स्वभाव से चैतन्य नहीं है, किन्तु किसी दूसरे चैतन्य 
के मेल से चेतन्य-शक्ति को धारण करती है । 


प्रपंचसरणाद्यभावश्च ॥ २१ ॥ 

अर्थ--यदि शरीर को स्वभाव से चैतन्य माना जाय, तो 
यह भी दोष हो सकता है कि प्रपंच, भरण, सुषुप्ति आदि भिन्न-भिन्न 
अवस्थाएँ नहीं हो सकेंगी ; क्‍योंकि जो देह स्वभाव से चैतन्य- 
है, तो मृत्यु-काल में इसकी चेतन-शक्ति कहाँ को भाग जाती है, 
और बौसवें सूत्र में जो यह्‌ बात कही है कि हरेक भूत के भिन्न 
भिन्न करने पर चेतनता नदीं दोखती, अब इस पक्ष को भी पुष्ट 
करते हैं । 

मदशक्तिवच्चेत्‌ प्रत्येकपरिृ्टे सांहत्ये तदुङ्भवः। २२ 

अथं-यदि मदिरा की शक्ति के समान माना जाय, जैसे 
अनेक पदार्थों के मिलने से मादकता, शक्ति उत्पन्न हो जाती 
है, इस ही तरह पाँच भूतों के मिलने से शारीर में चेतन्य- 
शक्ति उत्पन्न हो जाती है, ऐसा कहना भी योग्य नहीं है, क्योंकि 
मदिरा में जो मादक शक्ति है, वह शक्ति उन पदार्थों में भी है, 
जिनसे मदिरो बनी है। यदि यह कहा जाय कि हर एक भूत 
में थोड़ी चेतनता है, और सब मिलकर बड़ी चेतनता हो जाती 
है, ऐसा कहना भी असत्य है ; क्योंकि बहुत-सी चेतन्य-शक्तियों 
की कल्पना करने में गौरव हो जायगा, इस कारण एक ही 
चेतन्य-शक्ति का मानना योग्य है, और पहिले जो इस बात को 
कह आये हैं, कि लिंग शरीर की सृष्टि पुरुष के वास्ते है, और 
लिंग शरीर का रू शरीर में सञार भी पुरुष के बास्ते न, इस 
का तात्पये अब कहते हैं, जो अत्यन्त पुरुषाध का हेतु है। 


ज्ञानान्सुक्तिः ॥ २३ ॥ 
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अय्य--लिंग शरीर में जो मन आदि हैं, उन से ज्ञान उत्पन्न 
होत। है, और ज्ञान से ही मुक्ति होती है । 


बन्धोविपर्ययात्‌ ॥ २४ ॥ 

अथ--विपयेय नाम मिथ्याज्ञान का है, मिथ्याज्ञान से ही 
सुख-दुःख रूप बन्धन होता है । ज्ञान से मुक्ति और मिथ्या ज्ञान 
से बंधन होता है, इस विषय को तो कह चुके, अब मुक्ति का 
विचार किया जाता है-- 

नियलकारणत्वान्न सझुचयविकल्पौ ॥ २५ ॥ 

अथ-्ञान सें ही मुक्ति होती है, इस कारण मुक्ति का 
नियत कारण ज्ञान है, इस वास्ते मुक्ति में ज्ञान और कर्म दोनों 
हेतु नहीं हो सकते; क्योंकि मुक्ति में इस वात का कोई विकल्प 
भी नहीं है, क्योंकि कर्म से मुक्ति हुई, या ज्ञान से, क्योंकि इसका 
ज्ञान ही नियत कारण, और इस बात को भी इस सूत्र से 


प्रत्यक्ष करते हैं । 


स्वप्नजागराभ्यामिव मायिकामाधिकाभ्यां 


ह ; नोभयोझुक्तिः पुरुषस्य ॥ २६ ॥ 


अथ--जैसे स्वप्नावस्था और जाग्रतावस्था इन दोनों में 
पहला तो प्रतिविम्व है, दूसरा सच्चा है। यह स्वप्नावस्था और 
जाग्रतावस्था दोनों आपस में विरुद्ध धर्म बाले हैं, अतः ( इस 
कारण ) एक वक्त में नहीं रहसकते, इसी तरह ज्ञान और कर्म 
भी एक वक्त में नहीं रह सकते हैं । बस इसी से सिद्ध हो गया कि 


i बिरुद्ध धर्म वाले पदार्थ न तो भिल सकते हैं, और न मुक्ति 
का देतुदो सकतेहैं, और न इस विषय पर विकल्प करना 
चाहिये, कि किस से मुक्ति होती है; क्योंकि मुक्ति का नियत 

कारण ज्ञान है, और “न कर्मणा न प्रज्ञया घनेन त्यागेने के 


अमृतत्वमानशुः” ( कर्म से, सन्तान से, दान से, किसी ने 
अस्तत नहीं पाया है ) इत्यादि श्रुतियाँ भी कर्म को मुक्ति का 
अहेतु कहती हैं । : 
- प्र०-यदि कर्म का कुछ भी फल न रहा, तो कमं का करना 
| ही व्यर्थ है ? 
) 
। 


। ( ६३ ) 


उ०--इतरस्यापि नात्यन्तिकम्‌ ॥ २७ 0 

अर्थ--कर्म का विशेष फल नहीं है, किन्तु सामान्य ही फल है | 
इस सूत्र में “इतर” शब्द से कमं का अहण इसलिये होसकता है कि 
इस प्रकरण में ज्ञान से मुक्ति होती है, कम से नहीं । इसी का 
प्रतिपादन करते चले आते हैं, इसवास्ते ज्ञान के अतिरिक्त कर्म 
का ही अहण हो सकता है । यदि ऐसा कहा जाय, कि ज्ञात्त के | 
अतिरिक्त अज्ञान का ग्रहण क्रिया सो भी ठीक नहीं, क्योंकि 
इस सूत्र में आचायं का अपि और नात्यन्तिक शब्द कहना 
कम से न्यून ( कमती) फल का जतानेवाला है, ब्जच इतर 
से अज्ञान का महण किया जाय, तो ऐसा अर्थ होगा, कि 
अज्ञान का थोड़ा फज्ञ है बहुत नहीं, इससे थोड़े फल का 
| अभिलाषी अज्ञान को ही उत्तम समझ सकता है, इस चास्ते 
| ऐसा अनर्थ करना अच्छा नहीं । इससे आचाय ने कस्स की 
॥ अ्पेत्षाज्ञान को उत्तम माना है। योगी के संकल्प-सिद्ध पदार्थ 
भी मिथ्या नहीं हैं, इस वात का आगे के सूत्र से और भी 
प्रत्यक्ष करेंगे । 

संकल्पितेऽप्येवम्‌ ॥ २८ ॥ 

अर्थ--योगी के संकल्प किये हुए पदार्थं भी इसी प्रकार 
सच्चे हैं । 
: प्र०--जबकि योगी के संकल्पित पदार्थो का कोई कारण 

प्रत्यक्ष नहीं दीखता, तो बह्‌ मिथ्या क्यों नहीं ? 
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उ०--भावनोपचयाच्छुद्धस्यसर्व प्रक्ृतिवत्‌ ॥ २६ 


अथ--प्राणायामादिकों से योगियों की भावना अर्थात्‌ ध्यान 
अधिक होता है, इसवास्ते सव पदार्थ सिद्ध हैं, उनमें प्रत्यक्ष 
कारणे देखने की आवश्यकता नहीं है ; क्योंकि हम लोगों के t 
समान योगियों के संकल्प झूठे नहीं होते, जैसे--प्रकृृति बिना 
किसी का सहारा लिये महदादिकों को करती है, और उसमें \ 
प्रत्यक्ष कारण की कोई आवश्यकता नहीं पड़ती, इसी प्रकार योगी 
का ज्ञान भी जानना चाहिये । पूर्वोक्त सूत्रों से यह बात सिद्ध हो 
गई कि ज्ञान ही मोक्ष का साधन है | अब ज्ञान किस तरह होता 
है, इस बात को आगे के सूत्रों से अत्यक्ष करेंगे । 


रागोपहतिध्यानस्‌ ॥३०॥ 

अर्थ-ज्ञान के रोकनेवाले रजोगुण के कायं जो विषय-वास- 
नादिक हैं उनका जिनसे नाश हो जाय, उसे ध्यान कहते हैं | यहाँ 
पर ध्यान शब्द से धारणा, ध्यान, समाधि, इन तीनों का ग्रहण 
है; क्योकि पातञ्जलि में योग के आठ अङ्गों को ही विवेक 
सात्षात्‌ में हेतु माना है। इनके अवान्तर भेद भी उसी शास में 
विशेष मिलेंगे; ब्राक्नी पाँच साधनों को आचार्य आप ही कहेंगे । 
श्रव ध्यान की सिद्धि के लक्षणों को कहते छै है 

बृक्तिनिरोधात्‌ तत्सिद्धि! ॥३१॥ 

जिसका ध्यान किया जावे, उसके अतिरिक्त वृत्तियों के 
निरोध से अर्थात्‌ सम्प्रज्ञात योग से उसकी सिद्धि जानी जाती 
है, और ध्यान तबतक ही करना चाहिये जबतक ध्येय ( जिस- 
| ॥ का ध्यान किया जाता है ) के सिवाय दूसरे की तरफ़ को चित्त 
a hE ¢ की वृत्ति न जात्रे । अब ध्यान के साधनों को कहते हैं-- 

...धारणासनस्वकमंणा तत्सिद्धिः ॥३२॥ 
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_ धारणा, आसन और अपने कर्म से ध्यान की सिद्धि होती 
है । प्रथम धारणा का लक्षण कहते हैं 


निरोधश्छुर्दिविधारणाभ्याम्‌ ॥ ३ 

अर्थ छदि ( बमन) और विधारण ( त्याग ) अर्थात्‌ प्राण 
का पूरक, रेचक और कुम्भक से निरोध ( वश में रखने ) को 
धारणा कहते हू । यद्यपि आचाय ने धारणा शब्द का उच्चारण 
इस सूत्र में नहीं किया है तथापि आगे के दो सूत्रों में आसन 
और स्वकर्म का लक्षण किया है | इसी परिशेष से धारणा शब्द 
का अध्याहार इस सूत्र में कर लिया जाता है, जैसे--पाशिनि- 
सुनि ने भी लाघव के वास्ते “लट्‌ , शेपे च” इत्यादि सूत्र कहे हैं। 
अब आसन का लक्षण कहते हैं 


स्थिरसुखमासनम्‌ ॥ ३४॥ 

अथ-स्थिर होने पर जो सुख का साधन हो, उसी का नाम 
आसन, जेखे-स्वस्तिका ( पालकी ) आदि स्थिर? होने पर 
सुख के साधन होते हैं, तो उनको भी आसन कह सकते हैं । 
किसी विशेष पदार्थ का नाम आसन नहीं है। अब स्वकम का 
लक्षण कहते हैं-- 

स्वके स्वाश्रमचिहितकर्माल॒ष्ठानम्‌ ॥३५॥ 

अर्थ-जो कर्म अपने आश्रम के वास्ते शास्त्रों ने प्रतिपादन 
किये हैं उनके अनुष्ठान को स्वकर्म कहते हैं । यहाँ पर कम 
शाब्द से यम, नियम, और प्रत्याहार, इन -तीनों को समझना 
चाहिये ; क्योंकि इनका सब्र वर्णों के वास्ते समान सम्बन्ध है, 
ओर इन यमांदिकों को योगशास्त्र सें योगा का अङ्ग तथा ज्ञान 
का साधन भी माना है, और भो जो ज्ञान प्राप्ति में उपाय हैं 
उनको भी कहेंगे 
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उ०--अहिंसा ( जीव का न मारना ) सत्य, अस्तेय ( चोरी 
न करना), ब्रह्मचय, अपरिग्रह ( विषयों से बचना ) ; इनका 
नाम यम है। 

प्र०--नियम किसको कहते हैं ? 

उ०--शुद्धि, सन्तुष्ट रहना, अपने कर्मों का अनुष्टान करना, 
बेदादि का पढ़ना, इश्वरभक्ति; इसको नियम कहते हैं । 

प्र०--प्रत्याहार किसको कहते हैं ९ 

उ०--जिसमें चित्त इन्द्रियों सहित अपने विषय को त्याग कर 
ध्यानावस्थित होजाय, उसको प्रत्याहर कद्दते हैं ।। 


बेराग्यादभ्यासाच ॥३६॥ 


_ अर्थ-सांसारिक पदार्थो के विराग अथवा धारणादि 
पूर्वोक्त तीन साधनों के अभ्यास से ज्ञान प्राप्त होता हे । यहाँ चकार 
का अर्थ पूर्वार्थ का समुच्चय और आरम्भित जो “ज्ञाना मुक्तिः? 
इस विषय के प्रतिपादन की समाप्ति के वास्ते है । इससे आगे 
“बन्धो विपर्ययात्‌” इसपर विचार आरम्भ करते हैं-- 


विपर्ययभेदाः पंच ॥३७॥ 


„ अर्थ--अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष और अभिनिवेश, यह 
पाँच योगशास्नों में कहे हुए बन्ध के हेतु विपर्यय ( मिश्या 
ज्ञान ) के अवान्तर भेद हैं | अनित्य, अशुचि, दु:ख और अनारम | 
में नित्य, शुचि, सुख और यात्मबुद्धि करने का नाम अविद्या है। | 
जिसमें आत्मा और अनात्मा की एकता मालूम होवे, जैसे--श।रीर 
के अतिरिक्त और कोई आत्मा नहीं, ऐसी बुद्धि का होना 
अस्मिता है--राग और ड्वेप के तो लक्षण प्रसिद्ध ही हैं। मृत्यु से 
डरने का नाम अभिनिवेशा है, यह पांचों बातें बद्ध जीव सें होती 


i 77777 हू 
४ ( ६६ ) 
प्र०-यम किसको कहते हैं ९ 
| 
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हैं, और इनका होना ही बन्धन का हेतु है। अब बुद्धि को 
बिगाइनेवाली अशाक्तियों के भेद कहते हैं 
अशक्तिरष्टाविंशतिधातु ॥३८॥ 
हे अथे--अशक्ति अट्ठाईस प्रकार की है, वह प्रकार अब कहते 
हैं । ग्यारह इन्द्रियों के बिघात होजाने से ग्यारह प्रकार की, और 
नौ प्रकार की तुष्टि, तथा आठ प्रकार की सिद्धि से बुद्धि का प्रति- 
कूल होना--यह सब मिलकर आट्ठाईस प्रकार की बुद्धि अशक्ति 
बुद्धि में होती है । इन्द्रियों का विघात इस तरह होता है, कि कान 
सुनाई न देना, त्वचा में कोढ़ का होजाना, आँखों से अंधा हो 
जाना इत्यादि ग्यारह इन्द्रियों का विषय होना तथा तुष्टि आदि 
के जो भेद जिस प्रकार कहे हैं, उनसे बुद्धि का विपरीत होना, 
अशक्ति का लक्षण है । जब तक बुद्धि में अशक्ति नहीं होती, तब- 
तक्र अज्ञान भी नहीं होता । अब तुष्टि के भेद कहते हें 


तुष्टिनचधा 
तुष्टिनवधा ॥३६॥ 
अर्थ-तुष्टि नौ प्रकार की है। इसका भिन्न-भिन्न प्रत्यक्ष 
आचारय आगे के सूत्रों में आप ही करेंगे। अतः यहाँ व्याख्या 
लिखना व्यर्थ है । 


सिद्विरष्टधा ॥४०॥ 


अर्थसिद्धि आठ प्रकार की है, इसका प्रत्यक्ष भी आगे 


लिखेंगे । अब पूर्व कहे हुए विषयेय, अशक्ति, तुष्टि और सिद्धि. | 


के भेदों की व्याख्या आगे के चार सूत्रों में करेंगे । 
अचान्तरभेदाः पूर्ववत्‌ ॥४१॥ 


अथ--विपयेय अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान के अवान्तर भेद जो 
सामान्य रीति से पूर्वाचार्यों ने किये हैं, उनको उसी तरह समझना 
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चाहिये, यहाँ विस्तारभय से नहीं कहे गये। अविद्यादिकों के 
जितने भेद हैं, उनकी विशेष व्याख्या विस्तारभय के कारण ] 
दी है। यदि कहे जावें तो कारिकाकार ने अविद्या के बासठ 
भेद माने हैं, जिसमें आठ-आठ प्रकार का तम और मोह, दश 
प्रकार का महामोह, अठारह प्रकार का तामिश्र और अठारह ही 
प्रकार का अन्धता मिश्र-यह सब्र मिलकर बासठ प्रकार के हुए । 
यदि इतने प्रकार के भेदों की भिन्न-भिन्न व्याख्या की जाचै, तो 
बढ़ा भारी द॒फ़्तर भरने को चाहिये, लेकिन हमारे विचार से इतने 
भेद मानना और उनकी व्याख्या करना केवल झगड़ा ही है । 

एवमितरस्याः ॥४२॥ 

इसी प्रकार अशक्ति के भेद भी पूर्वाचाय्याँ के कथना- 
नुसार समझने चाहियें। 

आध्य़त्मिकादिभेदान्नवधा तुष्टिः ॥४३॥ 

अर्थ-प्रक्ति, उपादान, काल, भाग्य--यह चार प्रकार के 
भेद होने से आध्यात्मिक तुष्टि कद्दलाती है, और पाँच प्रकार 
की वाह्य विषयों से उपराम को प्राप्त होनेवाली तुष्टि है। 
एवम्‌ आध्यात्मिकादि भेदों के होने से नौ प्रकार से है, कि 
जो कुछ दीखता है, वह सब प्रकृति का ही परिणाम है, और 
उसको प्रकृति ही करती है। मैं कूरस्थ हँ--ऐसी प्रकृति के संबन्ध 
में बुद्धि होने का नाम प्रकृति तुष्टि है, और जो संन्यासी 
होकर आश्रम ग्रहण रूपी उपादान से तुष्ट-मानते हें, वह 
उपादान तुष्टि है। जो संन्यासी होकर भी समाधि आदि 
झनुष्ठानों से बहुत समय में तुष्ठि मानते हैं. उसे काल तुष्टि कहते 
हैं, और उसके बाद धर्ममेघ समाधि में जो तुष्टि होती है, उसे भाग्य- 
तुष्टि कहते हैं । वाह्म पांच प्रकार की तुष्टि इस तरह है कि माला, 


F . चन्दन, वनिता (खी) आदि के प्राप्न करने में दुःख उत्पन्न होगा, 
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ऐसा करके उनका त्याग करदेना, यह एक प्रकार की तुष्टि हुई। पैदा 
किये हुये धन को या तो चोर चुरा ले जायँग या राजा दण्ड देकर 
छीन लेगा तो बड़ाभारी दु:ख उत्पन्न होगा--ऐसा विचांर कर जो 
त्यागना है, यह दूसरी तुष्टि है। यह धनादिक बड़े परिश्रम से संचय 
किया गया है, इसकी रक्षा करनी योग्य है। व्यर्थ न खोना 
चाहिये--ऐसा विचार करके जो विषय-बासना से बचना है, 
इसको तीसरी तुष्टि कहते हैं; भोग के अभ्यास से काम वृद्धि 
होती है और विषय के न प्राप्त होने से कामियों को बड़ाभारी 
कष्ट होता है । ऐला विचार कर जो भोगों से बचना है, यह चौथी 
तुष्टि का लक्षण है। हिंसा वा दोषों के देखने से उपराम हो जाना, 
पाँचवीं तुष्टि का लक्षण है । यह पाँच प्रकार की तुष्टियों की 
व्याख्या केवल उपलक्षण मात्र की गई है। इनकी अवधि यहीं 
तक न समभकर इसी प्रकार की और भी तुष्टियाँ इन्हीं पाँच 
प्रकार की तुष्टियों में परिगणित कर लेनी चाहियें। .. 


ऊहादिभिः सिद्धिः ॥४४॥ 

अर्थ-“ऊह? शब्द, अध्ययन और तीनों प्रकार के दुःखों 
का नाश होना, मित्र का मिलना, दान करना--इस तरह आठ 
प्रकार की सिद्धि होती है। बिना किसी के उपदेश के पूर्वजन्म 
के संस्कारों से तत्व को अपने आप विचारने का नाम उह है। 
दूसरे से सुनकर वा अपने आप शास्र को विचार कर जो ज्ञान 
उत्पन्न किया जाता है, उसका नाम शाब्द है। शिष्य और आचाये- 
आव से शास्त्र पढ़कर ज्ञानवान्‌ होने को अध्ययन कहते हैं। यदि 
कोई दयावान्‌ अपने स्थान पर ही उपदेश देने आया हो, और 
उसी उपदेश से ज्ञान होगया हो, इसको सुहत्माप्ति कहते हैं और 
धन आदि देकर ज्ञान का जो प्राप्त करना है, उसको दान कहते 
हैं, और पूर्वोक्त आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदैविक, तीन 
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॥ का दुःखों के विवरण को शास्र के आदि में हम वर्णन कर 
चुके हें । 
प्र—ऊहू आदिकों से ही सिद्धि कयां मानी जाती है ९ 
क्योंकि बहुतेरे मनुष्य मन्त्रों से अणिमादिक आठ सिद्धि मानते 
, तब क्या उनका सिद्धान्त मिथ्या होसकता है ? 


उ०--नेतरादितरहानेन विना ॥ ४५ ॥ 


अर्थ-ऊद्दादि पञ्चक के बिना मन्त्र आदिकों से तत्व की 
सिद्धि प्राप्त नहीं होती, क्योंकि बह सिद्धि इतर अर्थात्‌ विपर्यय ज्ञान 
के बिना भी प्राप्त होती है ; अतएव सांसारिकी सिद्धि होने के 
कारण यह पारमार्थिकी नहीं कहल सकती। बस यहाँ तक 
[ समष्टिसग और प्रत्ययसर्ग समाप्त होगया, इस से आगे “व्य- 
| क्षिभेद: कमेबिशेषात्‌? इस संक्षेप से कहे हुए सूत्र को विशेष 
| रुप से प्रतिप्रादन करेंगे | * 
दैवादिप्रमेदा ॥४६॥ 
अर्थ--देव आदि सृष्टि के प्रभेद हैं, अर्थात्‌ एक देवी सृष्टि, 
दूसरी मनुष्यों की सृष्टि दै । यहाँ पर देव रौद मलुष्यों के कहने 
i से यह न सममना चाहिये, कि देवता जैसे और साधारण मनुष्य 
मानते हैं, वही हैं, किन्तु विद्वानों का नाम देव है और जो मिथ्या 
बोलते हैं. वे मनुष्य हैं। किन्नर, गन्धव, पिशाच आदि यह्‌ 
सब मनुष्यों के ही भेद हैं, जैसा कि श्रुतियाँ कहती हैं । 
“ल्यं वै देवा अनूतं मनुष्याः, विद्धा & सो हि देवाः? 
हह्यादि | और महर्षि कपिलजी को भी यद्दी वात अभीष्ट 
(मंजूर ) है, जैसाकि उन्होंने आगे ४३ वें सूत्र में प्रतिपादन 
किया है. । अत्य स्ष्टि का प्रयोग कहते हैं--- a , 
आच्रक्मस्तरूमपयन्त तत्कूते सृष्टि राविवेकात्‌। ४७ 
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अर्थ-त्राह्मणों से लेकर स्थावरादि तक जितनी सृष्टि है; ` | 


चह सब पुरुष के ही वास्ते है, और उसे भी विवेक के होने तक 
ही सृष्टि रहती है, बाद को मुक्ति होने से छूट जाती है । अब 
तीन सूत्रों से सृष्टि के विभाग को कहते हैं-- 

उध्वं सत्वविशाला ॥४८५॥ 

अथ--जो सृष्टि ऊपर है, वह सत्व-प्रधान है । यहाँपर ऊपर 
कहने से आचारय का प्रयोजन ज्ञान के माग से उन्नति करने 
बालों से है, अर्थात्‌ सतोगुणी उन्नति करते हैं, क्योंकि सतो 


गुण प्रकाश करता है, इस कारण सतोगुणी अर्थात्‌ ज्ञानी लोग 
सदा उन्नति करते हें, इस कारण ऊपर जाते हैं 


तमोविशाला मूलतः ॥४६॥ 


अथे--तमोगुणी अन्तःकरण वाले जीव नीच गति अर्थात्‌ 
पशु-पक्ती और कीड़े आदि की योनियों को प्राप्त होतेश्हैं । 


मध्ये रजोविशाला ॥५०॥ 


अथ--और बीच में जो शरीर हैं, वे रजोगुण प्रधान हैं। 
बीच का शारीर सामान्य मनुष्य का जन्म है, और सब शरीर 
इसकी अपेक्षा उँचे हैं, या नीचे। सामान्य मनुष्य रजोगुणी 
होता है । सत्पुरुष सतोगुणी, पशु आदि तमोशुणी । इस के अन्दर 
भी भेद हैं । 

प्र०--प्रकृति त्ये एक ही है, लेकिन स्रष्टि अनेक तरह की 
क्यों होती है ९. 


उ०--कमवैचित्यात्‌ प्रधानचेष्टा ग भंदासवत्‌। ५ १ 


अर्थ-यह्‌ सत्र प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति की चेष्टा कर्मों की 


विचित्रता से होती है, इस में दृष्टान्त भी है, जैसे--कोई दासी 
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3 अपने स्वामी के वास्ते नाना प्रकार की चेष्टा ( टहल ) करती 
है, वेसे ही उसका पुत्र भी अपने स्वामी के प्रसन्नताथ नाना प्रकार 
[y की चेष्टा करने लगाता है, अतएव जो जैसा कर्म करेगा उसकी 
सृष्टि भी वैसा ही कर्म करेगी, इसमें कोई सन्देह नहीं है। 

Th RS प्र०--ऊध्व की सृष्टि सत्वगुण प्रधान है, तो मनुष्य उसी 

{ से कृताथ दो सकता है, फिर मोक्ष से क्या करना है ? 
उ ०-आदव्वत्तिस्ततराप्युत्तरोत्तरयोनियोगाद्धेयः। ५.२ 
अथ--उन ऊपर के और नीचे के देशों में भी आवृत्ति योग 
रहता है, अर्थात्‌ जब वहाँ गये तब सास्विकी वृत्ति रही, और 
यहाँ रहे तब वह्दी रजोगुण फिर आगया, और वहाँ भी छोटी 
बड़ी जातियाँ होती हैं, उनमें जन्म होने से ठीक-ठीक सत्व नहीं 
रहता ; इस वरास्ते ऐसा विचार करना सब तरह छोड़ने योग्य है। 
और भी इस पत्त को पुष्ट करते हैं । 
समानं जरामरणादिजं दुःस्रम्‌ ॥५३॥ 
किसी शरीर में हों, चाहे देवता हों, चाहे सामान्य मनुष्य 
अथवा पशु, पक्ती--बुढ़ापे और मृत्यु का दु:ख सब में होता है; 
इस कारण सब शारीरो की अपेक्षा मुक्त होना ही उत्तम है। 
प्र०-जिस से यह शरीर उत्पन्न हुआ है, यदि उसी में लय 
हो जाय, तब क्या मुक्ति नहीं मानी जायगी ? 
उ०-न कारणलयात कृतकृत्या मग्नव- 
ढुत्थानात्‌ ॥५४॥ 
+ . ` अर्थकारण में लय हो जाने से भी ला नहीं होती, 
Es ' क्योंकि जैसे मनुष्य जब जल में टूबता है, तो कभी तो उपर 
| “a i i हे आता है, और कभी नीचे को बेठ जाता है। इसी तरह 
| जो मलुष्य कारण में लय ददो गया है, कभी जन्म को ग्राप्त होता 


५ "4 | 
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है, कभी मरण को प्राप्त होता है, और ऐसा कद्दने से आचाये 
का यह तात्पये नहीं है कि झुक्त-जीतर कभी जन्म को नहीं प्राप्त 
होता ; क्योंकि प्रथम तो आचार्य जीब को नित्य मानते हैं, जब 
उसका कारण ही नहीं तो लय किसमें होगा । दूसरे जो डूबे 
हुये का दृष्टान्त दिया, अशान्ति का पोषक दिया तथा इस में 
पराधीनता दिखाई ; किन्तु मुक्त-जीवन तो न अशान्त है न पराये 
अधीन है। तीसरे यहाँ पर सृष्टि का प्रसंग चला आता है 
किन्तु जीव का विषय भी नहीं है; इसलिये अन्तःकरण के 
सुपुप्ति में प्रकृति में लय होने से तात्पय्ये है। 

प्र०--जबकि प्रकृति और पुरुष दोनों ही अनादि हैं, तो 
प्रकृति ही में सूष्टि का कठ क्यों माना जाता है ? 

उ०--अकार्यत्वेऽपि तद्योगः पारवश्यात्‌॥५५॥ 

अथ--यद्यपि प्रकृति और पुरुष दोनों अकाय अर्थात्‌ नित्य 
हें तथापि प्रकृति को ही सृष्टि करने का योग है ३ क्योंकि जो 
परवश होगा बही तो काये को करेगा । इस विचार से प्रकृति 
ही में परवशता दीखती है। 

०--स हि सर्ववित्‌ सर्वकर्त्ता ॥५६॥ 

अथ--यदि प्रक्रतिरूपी पदार्थ को सवज्न और स्वित्‌ 
( “विदूसत्तायाम्‌? इस धातु का प्रयोग हैं) सवशक्तिमान मान 
लिया जाय तो क्या दानि है ? 

उ०--ईहशेश्वरसिद्विः सिद्धा ॥ ५७ ॥ 

अर्थ--इस तरह वेद के प्रमाणों से ईश्वर को सिद्धि सिद्ध 
है। प्रकृति में सर्वज्ञत्वादि गुण तो किसी सूरत में नहीं हो सकते 
हैं, सबंज्ञत्वादि गुण तो ईश्वर ही में हं. 

प्र०--प्रकृति ने सष्टि को क्यों पैदा किया ? 
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उ०--प्रधानरूष्टि! परार्थं स्वतोऽप्यभोकृत्वा- 
दुष्ट्कुङ कुमवहनवत्‌॥ ५८ ॥ 
अथ-प्रधान जो सूष्टि है उसकी सृष्टि दूसरे के वास्ते है ; 
क्योंकि वह स्वयं भोग नहीं कर सकती । दृष्टान्त--जैसे कि ट 
केशर को अपने ऊपर लादकर पराये वास्ते ले जाता है लेकिन उस 
केशार से अपना कुछ स्वार्थ नहीं रखता । इसी प्रकार प्रक्कित की 
सृष्टि भी दूसरे के वास्ते है । 
प्र०--अँट का जो दृष्टांत दिया गया सो उँट चेतन है, और 
चेतन की चेष्टा दूसरे के वास्ते हो सकती है, लेकिन जड़ की नहीं 
हो सकती ? 
उ०-अचेतनत्वेपि चीरचच्चेष्टितं घरधानस्य॥। ५8 
अर्थ-यद्यपि प्रकृति अचेतन हे, तथापि उसकी प्रवृत्ति 
दूसरे के वास्ते है। दृष्टान्त--जैसे कि दूध जड़ है, लेकिन उसकी 
वत्ति चैतन्य बछड़ां आदि के वास्ते है। और भी दृष्टान्त है-- 
कम्मेवदूद्टेर्वा कालादेः ॥९०॥ 
अर्थ-जैसेकि खेती के करने में बीज बोया जाता हे, बह 
अपनी ऋतु के समय में वृक्तरूप को धारण कर दूसरों के 
उपकारार्थं फल देता है ; इसी प्रकार प्रकृति की सृष्टि भी दूसरों के 


वास्ते है । 


प्र०—ऊॐंट तो पिटने के डर से केशर को लादकर ले जाता 


है, लेकिन प्रकृति को तो किसी का डर नहीं है ? 


उ ०—स्वभावाच्चेष्टितमनभिसन्धानाद्‌भ्रत्य- 


चत्‌॥ ६१॥ 


अथ--जेंसे चतुर सेवक अपने स्वामी का सब काम करता 


है, और उसमें अपने स्वार्थ का कुछ भी प्रयोजन नहीं रखता, 
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प इसी तरह प्रकृति भी अपने आप सृष्टि करती है, पुरुष के भय 


प्रेरणादिक की अपेक्षा नहीं करती । 
कर्माकृष्टेर्वाऽनादितः ॥३२॥ 
अर्थ--अथवा कर्मों के अनादि प्रवाह के वश होकर प्रकृति 

सृष्टि को करती है । अब इससे आगे सूष्टि की निवृत्ति के कारणों 
को कहेंगे-- 

विविक्तबोधात्‌ रष्टिनिवृत्तिः प्रधानस्य सूदवत्‌. 
पाके ॥६३॥ 

अर्थ-जब विविक्त बोध अर्थात्‌ एकान्त ज्ञान हो जाता है, 
तब प्रकृति की सृष्टि निवृत्त हदो जाती है, जैसे-रसोइया भोजन 
बनाकर निश्चिन्त हो जाता है, फिर उसको कोई काम विशेष 
नहीं रहता । इसी तरह प्रकृति भी विवेक ( ज्ञान) को उत्पन्न 
करके अपनी सृष्टि को निवृत्त कर देती है। आशर+यह्‌ है कि 


ज्ञान होने से संसार छूट जाता है । 
प्र०->जबकि एक को ज्ञान हुआ और उससे सृष्टि की 


निवृत्ति हो गई, तो फिर विशेष जीव वद्ध क्यों रहते हैं? क्योंकि 
स॒ष्टि की निव्वत्ति में बन्धन न रहना चाहिये | ® 
उ०--इतर इतरवत्तद्योषात्‌ ॥ ६४ ॥ 
| थ--जो विवेक ( ज्ञान ) रहित है, बह्‌ बद फे बराबर हे, 
क्योंकि अज्ञेन के दोष से बँधा रहना ही पढ़ता है। अब 
_ _ निवृत्ति का फल कहते हैं- 
द्योरेकतरस्य वौदासीन्यमपचगेः ॥ ६५ ॥ 
अर्थ--प्रकृति और पुरुष इन दोनों की आपस में उदासीनता 
का होना ही मुक्ति कहलाता है । दूसरा यह भी अर्थ हो सकता 


है, कि ज्ञानी और अज्ञानी इन दोनों में से एक के वास्ते प्रकृत्ति 
की उदासीनता ही को अपवग मुक्ति कहते हैं । 
्०--जबकि विवेक के कारण प्रकृति पुरुष को सुक्त कर 
देती है, तों और भी पुरुष विवेक से मुक्त हो जायेंगे, ऐसा विचार- 
कर प्रकृति विवेक के डर के मारे सृष्टि करने से विरक्त क्यों 
नहीं होती ? 
उ०--अन्यरूष्टयुपरागेपि न विरज्यले प्रबुद्धः 
रज्जतत्वस्थेवोर॒गः ॥ ६६ ॥ 
अथ--यद्यपि प्रकृति एक मनुष्य के ज्ञानी होने से उसके 
बास्ते सृष्टि से विमुख हो जाती है, तथापि दूसरे अज्ञानी के 
वास्ते प्रकृति सृष्टि करने से विसुख नहीं होती । दृष्टानत--जैसे कि 
किसी मनुष्य ने रस्सी को देखा, उस रस्सी को देखकर उसको 
प्रथम सप्र की भ्रान्ति हुई, और भय मालूम पड़ा। बाद को 
जब उसने विचार करके देखा, तो उसको यथाथ ज्ञान हो गया 
कि यह साँप नहीं है, किन्तु रस्सी है। जब उसको आनन्द हो 
गया, तब वह्‌ रस्सी उस ज्ञानी को फिर भय नहीं देती, किन्तु 
रो अज्ञानी हे. उसे तो साँप की भ्रान्ति से भय देती ही हे। इसी 
प्रकार प्रकृति की भी व्यवस्था है, कि जो विवेकी है उसके 
वास्ते इसकी सष्टि नहीं है, किन्तु अविवेकी के वास्ते है । 


कम निमित्तयोगाच ॥ ९७ ॥ 
अर्थ--स्टि के प्रवाह में जो कर्म हेतु हैं उनके कारण भी 
प्रकृति सष्टि करने से विमुख नहीं होती, और मुक्त मनुष्य के 
. कर्मं छूट जाते हैं ; इस कारण उसके वास्ते सृष्टि शान्त हो 
ज्ञाती है 
प्र०--जब सब मनुष्य समान और निरपेच हैं, तो किसी 


९ 


( १०७ ) 
के वास्ते प्रकृति सृष्टि की निश्वत्ति और किसी के वास्ते श्रवृत्ति हो 
इसमें क्या नियम है ९ * 
उ०--कर्म का प्रवाह ही इसमें नियम है । 
है प्र०--यह्‌ उत्तर ठीक नहीं, क्‍योंकि न मालूस किस मनुष्य 


का कौन-सा कर्म है? यह भी कोई निश्चय किया हुआ नियम 
नहीं है ? 
उ०--नैरपेच्ष्येऽपि प्रकृत्युपकारेडविवेको 
द्द ॥ 
लिन सत्र पुरुष निरपेक्ष हैं, अर्थात्‌ एक दूसरे की 
अपेत्ता नहीं रखता, तथापि यह मेरा स्वामी BRE क 
हूँ; इस तरह प्रकृति के उपकार में ( सृष्टि कर 200 


| कि जब प्रकृति यह बात चाहती 
ही निमित्त FNM है टी गे अ्रपनी सृष्टि के भीतर 
षय सुक्त हो, तब दी उसको अपने सन रॉ 
| 3५३8 La के कयो में लगा देती है, और उन्हीं काय 
; को करता हुआ वह मलुष्य किंस न लिली अ a 
(ज्ञानी ) होकर सुक्त हो जाता दै। इसी वास आह 
S 


ड शब्द को स्थापित किया है। 
सुत्र में उपकार शाब्द स्वभाव वर्त्तमान (मान लिया है, 


प्र०--जबकि प्रकृति 4 गिषृत्त हो जाए है भि 


न के उत्पन्न हीने पर प 
ह | 3 जिसका स्वाभाविक धर्म है, वह सब जगह एकसा रह 
चाहिए? 
१ उ०--नत्तकीवत्‌ प्रश्नत्तस्थापि निवृत्तिशा- 
कप रितार्थ्यात्‌ ॥ ६६ ॥ 
हा st; अर्थ-जैसे नाच करनेवाली का नाच करना स्वभाव है, बहू 
सब सभा को नाच दिखाती है, और जब नाच करते करते उसके 
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मनोरथ पूरे हो जाते हैं, तब वह नाच करने से निवृत्त हो 
जाती है ; इसी तरह यद्यपि प्रकृति का सृष्टि करना स्वभाव है, 
परन्तु उस सृष्टि करने का जो प्रयोजन है वह विवेक के उत्पन्न 
होने से निवत्त होजाता है, अतएत्र उससे निवृत्त भी होजाती है । 

अब युक्ति से पुनरागमन होता है या नहीं, इसपर यहां 
इस कारण विचार किया जाता है, कि इस ऊपर के सूत्र में 
विवेक के उपरान्त सष्टि की निवृत्ति प्रतिपादन कर चुके, और 
इस पर यह सन्देह होता है, क्रि जब प्रकृति यह समझ लेती 
होगी, कि पुरुष को मेरे संयोग से अनेक दुःखादि होते हैं, अत- 
एव फिर उसका संयोग किसी काल में न कहना चाहिये । इसी 
मत पर तो आचाय विचार करते हैँ । 


दोषवबोघेऽपि नोपसपणं प्रधानस्य कुल- 
॥ ७० ॥ 

अथे--पुरुष को मेरे संयोग से दुःख होगा, इस बात में 
प्रकृति अपना दोष जानती है, तो क्या फिर उसका संयोग नहीं 
करती, किन्छु अवश्य करती है, जेसे--अच्छे वंश की पतिन्रता खी 
से यदि कोई दोष हो भी जाय, और उससे स्वामी को कष्ट भी 
पहुँचे, तब क्या वह अपने पति के पास का जाना छोड़ देगी ? 
देखा नहीं हौसकता, अवश्य जायगी ; क्योंकि जो पति को त्यागती 
वै, तो डक घर्स नष्ट होता है। और भी प्रकार से 
अन्य आचार्यों ने इस सूत्र का अथ किया है, कि जब प्रकृति 
अपना दोष जान लेती है तब लज्जा के वश होकर फिर कभी 
पुरुष के पास नहीं जाती, जैसे कुलवधू नहीं जाती। इस अर्थ 
के करने से उनका तात्पये यह है, कि मुक्ति से पुनरावृत्ति नहीं 
होती, परन्ठ यह अथ ठीक नहीं ; क्योंकि विज्ञानभिछु ने ''अपि? 
शब्द का कुळ भी आशय नहीं निकाला, और न यह सममा : 
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कि जो अपने दोष से पति को छोड़ दे, वह कुलवधू केसे हो 
सकती है । कुलवधू वही द्वोती है, जो अपने दोष को स्त्रामी से 
क्षमा कराकर अपने स्वामी की सेवा में तत्पर ( लगी ) रहे ; 
किन्तु अन्य टीकाकारों ने इस दृष्टान्त के गूढ़ आशय को बिना 
सममे जो लिख दिया है, सो योग्य नहीं है, अथवा आचाय्यै 
को यही वात माननीय थी, कि सुक्ति से फिर नहीं लौटता, तो 
इन से पहिले सूत्र में इस बात को एक दृष्टांत के द्वारा ग्रतिषादन 
कर ही चुके थे, फिर इस सूत्र को बनाकर पुनरुक्ति क्यों करते । 
इसी ज्ञापक से सिद्ध है, कि मुक्ति से फिर लौट आता है, लेकिन 
इस पुनरुक्ति को अन्य आचाय नहीं समझे | पुरुष का बन्ध और 
मोक्ष किस से होता है ? इस बात का विचार करते हैं। 
नैकान्ततो वन्धमोच्चौ पुरुषस्याविवेकाइते ॥७१॥ 


अर्थ-पुरुष को बन्ध मोक्ष स्वाभाविक नहीं है, किन्तु 
श्रविवेक ही से होते हैं । 
प्रकृतेराज्जस्थात्‌ ससंगत्वात्‌ पशुवत्‌ ॥ »९॥ 
र्थ जव विचार करते हैं, तो ज्ञात दोता है, कि प्रकृति 


+ ना गीसे पुरुष का बन्ध है । प्रकृति 
का संयोग पुरुष को रहता है, उसी रो Maree मी 


का संयोग छूटना ही मोक्ष है, जेसे प ब 

बँध जाता है ; और उसका संयोग छूट जाता क वह सुक्त हो 

री तरह व्वा 

जाता है ; इसी तरह मनुष्य को भी जानना डे 
प्र०--प्रकृति कौन-से साधनों से बन्धन करती है, और 


' केसे सुक्त करती है ? 


उ०--रूपे! सप्तभिरात्मानं बध्नाति प्रधान 
कोशकारवङ्विमोचयत्येकरूपेण ॥ ७२ ॥ 


५ 
अर्थधर्म, वैराग्य, ऐश्वर्य, अधर्म, अज्ञान, अवैराग्य और 
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~ इन सात रूपों से प्रकृति पुरुष का वन्धत्त करती हे, 
Fi a के म्यान बनानेवाले की कारीगरी से तलत्रार ढकी 
रवती दै, इसी तरह प्रकृति से पुरुष को भी समभनः चाहिये, 
और वही प्रकृति ज्ञान से आत्मा को दुःखों से मुक्त कर देती है.। 
प्र---जब मुक्ति में हेतु ज्ञान कदा, और धर्म्मादिक सब 
बन्धन के हेतु कहे, तो धर्म में क्यों किसी की प्रवृत्ति होगी, और 
क्यों ध्यानादि के वास्ते उपाय किया जावेगा ? 


उ०-_-निमित्तत्वमविवेकस्येति न हष्टहानिः । ७४ 

अथ--मुक्ति के न होने में अज्ञान ही ( अविवेक ) निमित्त 
है, इस वास्ते उसकी निवृत्ति ही के वास्ते यत्न करना चाहिये 
ग्र उस यत्न में धर्म्मानुष्ठान आदि चित्तशोधक कर्म भी परि- 
गणित हैं, अतः उसकी हानि नहीं हो सकती ; क्योंकि बिना धम,- 
ध्यान आदि किये, कोई भी ज्ञानवान्‌ हो ही नहीं सकता । अब 
विवेक कैसे होता है, उसका उपाय कहते हैं-- 


तत्त्वाभ्यासान्नेति नेतीति त्यागाङ्िवेक 
ज्लद्धिः ॥ ७५ ॥ 


अर्थै--देह आत्मा नहों है, पुत्र आत्मा नहीं है, इन्द्रिया 
शआत्मा नहीं हैं, मन आत्मा नहीं है । इस प्रकार नेति-नेति करके 
त्याग से और तत्त्वाभ्यास करने से विवेक की सिद्धि हो जाती 
है । श्रुति भी इसी आशय को कहती है, “अर्थात्‌ आदेशो नेति 
ज्ञेतीति व्यागेनेके अम्ृतत्वमानशु:”? । 


अधिकारिप्रभेदाज्ञ नियमः ॥ ७६ ॥ 
अर्थ--कोई मूर्ख बुद्धिवाले होते हैं, कोई विलक्षण ( श्रेष्ठ ) 
बुद्धिवाले होते हैं। इस कारण एक दी जन्म में सबको विवेक 
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(ज्ञान ) हो जावे, यह नियम नहीं है, किन्तु श्रेष्ठ अधिकारी 
एक जन्म में भी विवेको हो सकता है। 


बाधितालुबृत््या मध्यविवेकतोऽप्यपभोगः ॥ ७७ 

अर्थ-जिसको विवेक साक्षात्कार हो भी गया है, उसको 
भी कर्मों का भोग भोगना होगा ही, क्योंकि यद्यपि कम एकबार 
बाधित भी कर दिये जाते हैं, तथापि उनकी अनुबृत्ति होती है। 
प्रारब्ध आदि संज्ञावाले कमं सर्वथा विनाश को प्राप्त नहीं होते । 

जीवन्सुक्तश्च ॥ ७द ॥ 

अर्थ-जब विवेक हदो जाता है तब इस शरीर की मौजूदगी 
में भो मुक्त हो सकता है, उसको ही जीवन्मुक्त कहते हैं। अब 
जीवन्मुक्त होने का उपाय भी कहते हैं । 


उपदेश्योपदेष्ट्त्वाल्‌ तत्सिद्धिः ॥ ७६ ॥ 

अथं--जब शिष्य बनकर शुरु के मुख से शाखी को पड़ेगा 
और विचार करने से बिबेक की उत्पत्ति हो जावेगी, तो जीचन्‌ 
मुक्त होना कुछ कठिन बात नहीं है। बिना गुरु द्वारा उपदेश 
के जीवन्मुक्त नहीं द्वो सकता। इसी विषय को श्रुति भी प्रत्नि- 
पादन करती है । 

श्रुतिश्च ॥ ८० ॥ 

“तद्विज्ञानार्थं सगुरुमेवाभिगच्छेत्‌ू समिरपाणिः श्रोत्रियंनरह्म- 
निष्ठम्‌ । तस्मे सविद्वाजुपासन्नाय सम्यक्‌ प्रशान्तचित्ताय शा. 
न्त्रिताय येनात्तर पुरुषं वेद सत्यं प्रोवाचतान्तत्वतो त्रह्मावद्याम्‌ |» 

अथ--जबकि जिज्ञासु पुरुष को सत्य के जानने की अभि. 
लापा ददो, उस समय समित्पाणि अर्थात्‌ पुष्पादिक हाथ में लेकर 
तरय ब्रह्मनिष्ठ ( वेद के जाननेवाले ) शुरु की शरण ले, फिर 
उस मह्दात्मा शुरु को चाहिये, कि ऐसे शिष्य को घोखे में न डाले, 
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अर वह उपदेश करना चाहिये, जिस कारण से वह शिष्य 
सत्यमार्ग को प्राप्त हो जाय । 

प्र०--त्रह्मनिष्ठ गुरु की ही शरण क्‍यों ले, और भी तो 
बहुतेरे होते हैं. ? 

उ०--हतरथान्धपरमपरा ॥ ८१ ॥ 

यदि ज्ञानवान्‌ ब्रह्मनिष्ठ गुरु से ज्ञान न लिया जावे, तो 
क्या मूखों से लिया जायगा, फिर तो अन्ध-परस्परा गिनी जायेगी, 
जैसे- एक अन्धा छुवे में गिरा, तो सत्र ही शअन्धे कुवे में गिर पड़े; 
इसी प्रकार मूर्ख को शरण लेने से सब मूर रह जाते हैं । 

प्र०--जब ज्ञान से कर्म नाश हो जाते हैं, तो फिर शरीर 
क्‍यों रहता है, और उसकी जीवन्सुक्त संज्ञा कैसे होती है ९ 

उ०--चक्रश्रमणवद्धृ तशरीरः ॥ ८२ ॥ 

अर्थ-*जैसे कुम्दार का चाक भोलुआ इत्यादि के बनाने 
के समय दंडे से चलाया जाता है, और कुम्दार-ब्रतैनों को बना- 
कर उतार भी लेता है, लेकिन उस चलाने का ऐसा बेग होता 
है कि पीछे बहुत देर तक वह चाक घूमता रहता है ; इसी तरह 
ज्ञान के उत्पन्न होते ही यद्यपि नये कर्म उत्पन्न नहीं होते तथापि 
प्रारब्ध कमो के बेग से शरीर को धारण किये हुये जीवन्मुक्त 

| 

‘RE चक्र के घूमने में दण्डे की कोई ताड़ना उस 
समय नहीं दै, तो भी वह पहिली ताइना के कारण से चलता है, 
किन्तु जब जीवन्मुक्त के सब रागादि नाश हो जाते हैं, तो बह 
उपभोग किसके सहारे से करता हे? 

उ०--संस्कारलेशतस्तत्सिद्धिः ॥ ८३ ॥ 

अर्थ-रागादिकों के संस्कार का भी लेश रहता है, उसी के 
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सहारे से उपभोग की सिद्धि जीवनम॒क्त को हो जाती है, वास्त- 
तिक राग जीवन्युक्त को नहीं रहते | यह सब जीवन्मुक्त के 

पेय से कहा। अब बिना देह की मुक्ति के वास्ते अपना 
परमसिद्धान्त कहकर अध्याय को समाप्त करते हैं । 

विवेकान्निःशेष दुःस्निबृत्तौ क्ृतकृत्यता नेत- 
रान्नेतरात्‌॥ ८४ ॥ 

अथ--विवेक ही से सब दुःख दूर होते हैं, तब जीव कत- 
कृत्य होता है, दूसरे से नहों होता, नहीं हदोता। पुनरुक्ति 
अर्थात्‌ नेतरात्‌ इसका दुबारा कहना पक्ष की पुष्टि और अध्याय 
की समाप्ति के वास्ते है । 

इति सांख्यदशने तृतीयोऽध्यायः समाप्तः ॥ 


डे 


\C 
चतुर्थाऽध्यायः 
इस अध्याय में विवेक (ज्ञान) के साधनों का वर्णन करेंगे... 


राजपुत्रवत्तत्वोपदेशात्‌॥ १ ॥ 

अर्थ-पू्वं सूत्न से यद्ाँ विवेक की अल॒बत्ति आती है । 
राजा के पुत्र के समान तत्त्वोपदेश होने से विवेक होता है। 
यहाँ यह कथा है, कि कोई राजा का पुत्र गंडमाला रोग से 
उत्पन्न हुआ था, इस कारण वह शहर में से निकाल दिया 
और उसको किसी शबर ( भील ) ने पाल लिया | जब बहू 
हो गया, तब अपने को भी शबर मानने लगा। कालान्तर ४ 
( कुछ दिनों के बाद ) उस राजपुत्र को जीता हुआ देखकर कोई 


) 
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बुद्ध मन्त्री बोला-हे. वत्स ( पुत्र ) तू शवर नहीं है, किन्छु 
राजपुत्र है, ऐसे वाक्यों को सुनकर वह राजपुत्र शीघ्र ही उस 
शबरभाव के मान को त्यागकर सात्विक राजभाब को धारण 
. करने लगा, कि मैं तो राजा हूँ । इस प्रकार चिरबद्ध जीव भी 
अपने को बद्ध मानता है, और जब तत्त्वोपदेश से उसको ईश्वर 
विषयक ज्ञान होता है, तत्र विबेकोत्पति से उसको मुक्ति प्राप्त 
'होती है । इस सूत्र के अथ से कोई-कोई टीकाकार “ब्रह्मास्मि” 
वाला सिद्धान्त निकालते हैं, कि जीव पहिले ब्रह्म था, इस 
कारण सुक्त था, किन्तु अज्ञान से बंध गया है, जब तत्त्वोपदेश 
हुआ तो विवेक होने से मुक्ति हो गई। लेकिन ऐसा मानना 
ठीक नहीं है, क्योंकि पहिले तो ग्रन्थ के आरम्भ में इस बात का 
खण्डन किया है; दूसरे सूत्र में जो राजपुत्र ऐसा शब्द कहा दै, 
उससे प्रत्यन्त मालूम होता है कि आचाय जीव और ब्रह्म में भेद 
मानते हैं, इस वास्ते जीव को छोटा मान कर राज पुत्रवत्त्‌ ऐसा 
कद्दा है, नहीं तो राजवत्‌ ऐसा ही कह देते, किन्तु दो अक्षरों का 
अधिक कहना इसी आशय से है, कि कोई एक ब्रह्मा के रूपान्तर 
का अश्र न समझ ले । 

पिशाचवदन्यार्थोपदेशेऽपि ॥ २॥ 

अर्थ--एक के वास्ते जो उपदेश किया जाता है, उससे 
दूसरा भी मुक्त हो जाता है, जैसे-एक समय श्रीकृषणजी 
आर्जन को उपदेशा कर रहे थे, लेकिन एक पिशाच भी सुन रहा 
था, वह पिशाच उस उपदेश को सुनकर उसके अनुष्ठान द्वारा 
मुक्ति को प्राप्त हो गया । 

आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌ ॥ ३॥ 


अर्थ--यदि एक बार के उपदेश से विवेक-प्राप्ति न हो, तो 


gy, फिर उपदेश करना चाहिये, क्योंकि छान्दोग्य उपनिषदू में लिखा 
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है कि श्वेतकेतु के वास्ते आरुणि आदि झुनियों ने बारबार 
उपदेश किया था। 
पिताएुञवढुभयोह त्वात्‌ ॥ ४ ॥ 
अर्थ--विवेक के द्वारा प्रकृति और पुरुष दोनों ही दीखते हैं । 
इृष्टान्त--कोई मनुष्य अपनी गर्भिणी स्री को छोड़कर परदेश 
गया था, जब बह आया देखता क्या है, कि पुत्र उत्पन्न होकर 
पूरा युवा हो गया, लेकिन न तो बह पुत्र जानता दै, कि यही मेरा 
पिता है, और न वह पुरुष जानता है, कि यही मेरा पुत्र है, तब 
उस स्त्री ने दोनों को प्रबोध (ज्ञान ) कराया, कि यह तेरा पिता 
है, तू इसका पुत्र है । इसी तरह विबेक भी प्रकृति और पुरुष का 
जानने वाला है । 
श्येनवत्‌ खुखदुःस्री त्यागवियोगाभ्यास्‌॥ ५ ॥ 
अथ-संसार का यह नियम है कि जब-जब ,द्रव्य-प्राप्ति 
होती है, तब-तब तो आनन्द, और जब वह द्रव्य चला जाता है 
तब ही दुःख होता है । दृष्टान्त--कोई श्येन ( बाज़ ) किसी पक्षी 
का मांस लिये चला जाता था, उसी समय किसी व्याध ने पकड़ 
लिया और उससे वह मांस छीन लिया, तो वह अत्यन्त ठुःखी 
होने लगा । यदि आप ही उस मांस को त्याग देता तो क्यों दुःख 
भोगता ? इस कारण आप ही बिपय-वासना इत्यादि फा त्याग 
कर देना चाह्दिये । 
अहिनिल्वयिनीवल्‌ ॥ ६ ॥ 
अथ--जैसे साँप पुरानी केंचली को छोड़ देता है, इसी 
तरह मुसुलु ( मोक्ष की इच्छा करने बाले) को विषय त्याग 
देने चाहिये । 


छिन्नहस्तवद्वा ॥ ७॥ 
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अथ--जसे किसी मनुष्य का हाथ कटकर गिर पड़ता है, फिर 
बह कटे हुए हाथ से किसी तरह का संबंध नहीं रखता, इसी तरह 
विवेक प्राप्त होने पर जब विषय-त्रासना नष्ट हो जाता है, तब 
सुसुछ फिर उन विषय-वासनाओं से कुछ संबंध नहीं रखता है । 


असाधनानुचिन्तनं बन्धाय भरतवत्‌ || ७ ॥ | 
अथ--जो मोक्ष का साधन नहीं है लेकिन धर्म में गिनकर 
साधन वर्णन कर दिया तो उसका जो विचार है, वह केवल बंधन 
का ही कारण होगा, न कि मोक्ष का। दृष्टांत--जेसे राजप 
भरत यद्यपि मोक्ष की इच्छा करने वाले थे, लेकिन किसी ने कोई ) 
अनाथ हरिण का बच्चा महात्मा को पालने के लिये दे दिया, 
और उस अनाथ हरिण के बच्चे के पालन-पोषण में महात्मा के 
जिवेक-प्राप्ति का समय नष्ट हों गया, और झुक्ति न हुई। यद्यपि | 
| 


अनाथ काभालन राज्ञा का धर्म था, तथापि पालन के विचार 
में महात्मा से विवेक साधन न हदो सका, इस वास्ते बंध का 
हेतु दो गया । इसी वास्ते कहते हैं कि घर्म कोई और वस्तु है, 
और विवेक साधन कुछ और बस्तु है । 


बहुभियोंगे विरोधो रागादिभिःकुमारीशंखबत्‌। | 


अर्थ-_विवेक-साधन समय बहुतों का संग न करे, किन्तु | 
अकेले ही विबेक-साधन को करे; क्योंकि बहुतों के साथ में | 
राग-्वेपादि की प्राप्ति होती है, उससे साधन में विघ्न होने का $ 
a रापत ही जाता है । दृष्टान्त--जैसे कि कोई कुमारी ( कन्या ) 
दायो में चूढ़ियाँ पहन रही थी, जब दूसरी कन्या के साथ उस- 
का मेल हुआ, तब आपस में धक्का लगकर चूड़ियों का झनकार 
शब्द हुआ, इसी तरह यहाँ भी विचारना चाहिये, कि बहुतों के 
संग में विवेक साधन नहीं हो सकता । 


E> es 
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द्वाभ्यामपि तथेव ॥ १० ॥ 


अथ--दो के साथ भी विवेक साधन नहीं हो सकता, 
क्योकि दो आदमियों में भी राग-द्रेषादि का होना सम्भव है। 


निराशः सुस्ती पिंगलावत्‌॥ ११ ॥ 

अर्थ-जो मनुष्य आशा को त्याग देता है, वह सदैब 
पिंगला नाम वेश्या के समान सुख को प्राप्त होता है। दृष्टांत-- 
पिंगला नाम वाली एक घेश्या थी, उसको जार मनुष्यों के आने 
का समय देखते-देखते बहुत रात बीत गई, लेकिन कोई विषयी 
उसके पास न आया, तब बह जाकर सो रही, बाद को फिर उस 
बेश्या को ख्याल हुआ शायद अब कोई आदमी 'आव, ऐसा 
विचार कर वह वेश्या फिर उठ आई, और बहुत समय तक 
फिर जागती रहो, लेकिन फिर भी कोई न आया, तब उस 
वेश्या ने अपने चित्त में बड़ी ग्लानि मानी औह कहा कि 
“आशा हि परमं ठुःखं नेराश्यं परमं सुखम्‌” आशा बड़े दुःख 
देती है, और नैराश्य में बड़ाभारी सुख है, ऐसा विचार कर उस 
वेश्या ने उस दिन से आशा व्याग दी और परम सुख को 
प्राप्त हुई। इसी तरह जो मलुष्य आशा को त्यागेंगे बह परम 
सुख को प्राप्त होंगे । 


आनारम्भेऽपि परणहे सुरबीसपंचल्‌॥ १२॥ 


शअर्थ~गृहादिकों के बिना बनाये भी पराये घर में सुख पूर्वक 
रह सकता है, जेसे-साँप पराये घर में सुख-पूर्वक वास 
करता है । 


बहुशास्त्रणुरपासनेऽपि 'सारादानं षट्पदवत्‌। १३ 
अर्थ-बहुत से शास्त्रों से और गुरुओं से सार बस्तु जो विवेक 
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का साधन है उस ही को लेना चाहिये, जैसे--भौंरा फूलों का 

'जो सार मद है उसको ग्रहण करता हैं; इसी तरह t 
सार का लेना योग्य है। ४! 
इषुकारवन्नेकचित्तस्थ समाधि हानिः ॥ १४ ॥ 


अथ--जिसका मन एकाम्र रहता है, उसकी समाधि में 
किसी समय किसी प्रकार की भी हानि नहीं हो सकती । दृष्टांत-- 
कोई वाण बनानेवाला अपने स्थल पर बैठा हुआ बाण बना 
रहा था, उसी समय उसकी बग़ल से होकर कटक सहित राजा 
निकल गया ; लेकिन उसको न मालूम हुआ कौन चला गया, 
आर उसके काम में भी किसी प्रकार की बाधा न हुई ; क्योंकि 
उसका मन अपने काम में आसक्त था । 


कृतनियमलङ, घनादानर्थक्यं लोकवत्‌॥ १५ ॥ 

अर्थ¬शौच, आचार आदि जो नियम विवेक की बुद्धि के 
वास्ते माने गये हैं, उनके लंघन से अर्थात्‌ ठीक तौर से न 
पालने पर अनर्थ होता है, और उन नियमों का फिर कुछ भी 
फल नहीं होता, जेसे कि रोगी के वास्ते वैद्य ने पश्य बताया 
वास्ते नफ़े के, लेकिन उसने कुछ पथ्य न किया, उसको कुछ फल 
अच्छा न होगा, किन्तु रोग बुढि को ही प्राप्त होगा । 


तड्विस्मरणेऽपि भेक्रीवत्‌॥ १६ ।। 


श्रथ ¬ तत्वज्ञान के भूलने से ठख प्राप्त होता हे | इष्टांत- 
कोई राजा शिकार खेलने के वास्ते बन को गया था, वहाँ पर 
| . उस राजा ने दिव्यस्वरूप एक कन्या को देखा, और उस कन्या 
` को देखकर राजा मोहित हो गया, और बोला, कन्ये ! तुम कौन 
' हो? वह बोली राजन्‌! मैं भेकराज ( मेढ़कों के राजा) की 
कन्या हूँ । तब राजा अपनी श्री द्दोने के वास्ते उससे प्रार्थना 


| 


|! 
4 


’ CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


( १२६ ) 


करने लगा, तब वह कन्या बोली, राजन्‌ ! अगर मुझको जल 

दर्शन हो जायगा, तत्र ही मैं तेरा साथ छोड़ दूँगी ; इसवास्ते 
मुझको जल का दर्शन न होना चाहिये, यह्‌ सेरा नियम पालनः 
करना होगा । राजा ने प्रसन्न होकर इस वात को स्वीकार कर 
लिया। एक समय वह दोनों आनन्द में आसक्त थे, तव वह 
कन्या राजा से बोलो कहाँ जल है, तब राजा ने उस बात को 
भूल कर उसको जल दिखा दिया। जल के दर्शन समय ही 
वह्‌ कन्या उस रूप को छोड़कर जल में प्रवेशा कर गई। तब 


. राजा ने डुःखी होकर उस कन्या को जल के अन्द्र बहुत देखा 


लेकिन वह फिर न प्राप्त हुई, जेसे--यह राजा उस तत्त्व बात 
को भूल कर दु:ख को प्राप्त हुये, इसी तरह मनुष्य भी तत्वज्ञान 
के भूलने से दुःख को प्राप्त होता हैं । 

नोपदेशश्रवणेऽपि क्रतक्रत्यता परामर्शारते 
विरोचनवत्‌ ॥ १७ ॥। 

अर्थ-उपदेशा के सुनने ही मात्र से कृतकृत्यता नहीं होती 
जब तक कि उसका विचार न किया जाय । दृष्टान्त--झहस्पति- 
जी ने विरोचन और इन्द्र इन दोनों को सत्योपदेशा किया था। 
इन्द्र ने उस उपदेश को सुनेकर विचारा भी, परन्तु विरोचन ने 
न विचारा, किन्तु कान ही पवित्र किये । 

इ्टस्तयोरिन्द्रस्य ॥ १८ ॥ 

अर्थ-देखने में आया दै, कि उस श्रवण से इन्द्र को ही 
विवेक ज्ञान हुआ, विरोचन को नहीं ; क्योंकि इन्द्र ने तो उस 
डपदेश का विचार किया था । 


प्रणलिन्रह्मचयोपसर्पशानि क्त्वा सिद्धिवहु- 
कालात्‌ तहत ॥ १६ ॥ 
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अर्थ-ुरु से नम्र रहना, सदा गुरु की सेवा करना, ब्रहा- 
चर्यं को धारण करना, और वेद पढ़ने के वास्ते गुरु के पास 
जाना, इन्हीं कर्मों के करने से विवेक की सिद्धि हो जाती हैं, | 
जैसे कि इन्द्र को हुई थी । Np 
न कालनियमो वामदेववत्‌ ॥ २० ॥ 
0 ke अ्रथ--इतने दिनों में विवेक उत्पन्न होगा, ऐसा कोई नियम 
| नदी हे; क्योंकि वामदेव नाम बाले ऋषि को पूवे जन्म के 
संस्कारों के कारण थोड़े ही दिनों में विवेक उत्पन्न द्वो गया था। 


अध्यस्तरूपोपासनात्‌ पारम्पर्येण यज्ञोपास- 
कानामिव ॥ २१ ॥ 


अ--शरीर ही आत्मा है, वा मन ही आत्मा हे, इस प्रकार 
अध्याहार करके जो उपासना की जाती है, उसके परंपरा संबंध 
से विवेक झौता है, जैसे--पहिले पुत्र को आत्मा माना, पीछे 
शरीर को, उसके पश्चात्‌ इन्द्रियों को, इसी प्रकार करते-करते 
आत्म-विवेक हो जाता है. जैसे-यज्ञ करने वालों की परम्परा 
संबन्ध से मुक्ति होती है ; क्योंकि यज्ञ करने से चित्त की 
शुद्धि होती दै, और चित्त शुद्धि से वासनाओं की न्यूनता आदि 
परम्परा से मुक्ति होती है, इसी प्रकार भ्रध्यस्त उपासना से भी 
जानना चाहिये । 


इतरलाभेऽप्यात्र्तिः पंचार्नियोगतो जन्म- 
श्रुतेः॥ २२॥ 

अर्थ-यदि पद्चाग्नि योग से इतर अर्थात्‌ शान्ति का लाभ 
भी कर लिया, तो भी कर्मों की वासना बलवती बनी रहेगी; 
अतएव वह कम फिर भी उत्तरोत्तर उत्पन्न होते जायेगे, इसी 


न 


Ce) 
बात को श्रतियाँ भी प्रतिपादन करती हैं । वह श्रुतियाँ छान्दोग्य 


उपनिषद्‌ के पद्म प्रपाठक के आदि में हैं, यहाँ विस्तार भय 
से उनको नहीं लिखा है । 


विरक्तस्य हेयदानझुपादेयोपादनं हंसक्तीरवत्‌।२३ 

अर्थ-जो बिरक्त है, अर्थात्‌ जिसको विवेक हो गया है, 
उसको हेय ( छोड़ने योग्य ) का तो त्याग और उपादेय ( ग्रहण 
करने योग्य ) का ग्रहण करना चाहिये । हेय अर्थात्‌ छोड़ने 

क़ £ न पयक्र CE 

लायक़ संसार है । उपादेय-प्रहण करने लायक्र मुक्ति है, जैसे 
हंस जल को छोड़कर दूध पी लेते हैं, इसी तरह त्रिरकत को 
भी करना चाहिये । 


लब्धातिशययोगाद्वा तद्बत्‌ ॥ २४ ॥ 

अथ--अथवा जो ज्ञान की पराकाष्ठा (हद ) को प्राप्त 
हो गया है, यदि उसका सङ्ग हो जाय, तो भी पहिले कहे 
हुए हंस के समान विवेकी हो सकता है । 


न कामचारित्वं रागोपहले शुकवत्‌ ॥ २५ ॥ 

अथर--राग के नाश हो जाने एर भी कामचारित्व ( इच्छा- 
घीन ) न होना चाहिये, कारण तह है कि फिर बन्धन में पड़ने 
का भय प्राप्त हो सकता है। दृष्टान्त--जेसे कोई तोता दाने 
के लालच में होकर बन्धन में पड़ गया था, जब उसको मौक़ा 
मिल तब वह उस बन्धन में से भाग गया, फिर उस बन्धन के 
पास भय के मारे नहीं आया । क्योंकि अगर इसके पास जाऊँगा 
तो फिर बन्धन को प्राप्त होउँगा। इसी पक्त की और भ 
पुष्टि करेंगे । 


शुणयोगादूचद्धः शुकवत्‌ ॥ २६ ॥ 
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श्र्थ-जब काम जारी रहेगा, तब उसके गुणों में क्रिसी 
की प्रीति हो जायगी, तो भी उस विवेकी को फिर बद्ध होना 
पड़ेगा, जैसे-मनोइर भाषण ( बोलना) आदि गुणों से तोते | 
का बन्धत हो जाता है। x, 
न भोगाद्रागशान्तिसु निवत्‌ ॥ २७ ॥ 
अर्थ-भोगों को पूर्णरूप से भोगने से भी राग को शान्ति 
नहीं होती, जैसे-सौभरि नाम वाले मुनि ने भोगों को खूब 
अच्छी तरह भोगा, लेकिन उससे कुछ भी शान्ति न हुई । मृत्यु के 
समय उन महात्मा ने ऐसा कहा भी था कि-- 
आमृत्युतो नेवरमनोरथानामन्तोऽस्ति विज्ञातमिदं मयाद्य । ` 
मनोरथासकितिपरस्यचित्तं न जायते वे परमार्थसङ्गि ॥ 
अ्रथे--आज मुझको इस बात का पूरा-पूरा निश्चय हो गया, 
कि मृत्यु तक मनोरथो का अन्त नहाँ है, और जो चित्त मनोरथों 
में लगा हु है, उसमें विज्ञान का उदय कभी नहीं होता । 


दोषदशेनाुभयोः ॥ २८ ॥ 
| अर्थ-प्रकृति और प्रकृति के कार्यों के दोष, इन दोनों के 
देखने से रागों को शान्ति होती है, और जिसका चित्त राग-ह्ेप 
इत्यादिको से युक्त दै, उसको उपदेश फल का देने बाला 
नहीं होता । i: 
न मलिनचेतस्युपदेशबीजप्ररोहोऽजवत्‌ ॥ २६ ॥ 
अर्थ-रागादिकों से मलिन चित्त में उपदेश रूप ज्ञान वृत्त 
का बीज नहीं जमतां। राजा अज के समान, राजा अज की इन्दु 
' भती स्त्री थी, उस खीसे राजा का बड़ाभारी प्रेम था। काल- 
बश होकर वह इन्टुमती सत्यु को प्राप्त हो गई । राजा अज उस- 
के वियोग से बड़ाभारी ठुःखी हुआ। उसका हृदय स्री के वियोग Ss 
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से परम मलीन हो गया था। वशिष्ठजी ने उपदेश भी किया, 
लेकिन वियोग-मलिन हृदय में उपदेश का अंकुर न जमा । 


नाभासमात्रमपि मलिन दपणवत्‌ ॥ ३० ॥ 


अर्थ-मलिन हृदय में उपदेश का आभास-मात्र भी नहीं 
पड़ता, जैसे--मैले शीशे में प्रतिबिम्ब ( अक्स ) नहीं दीखता | 

न तज्जस्थापि तद्रू पम्‌ पङ्कजवत्‌॥ ३१॥ 

अथ--मोक्ष भी प्रकृति के द्दी सहारे से होता है, परन्तु 
जसे प्रकृति से संसार उत्पन्न हुआ है, और वह उसी प्रकृति का 
रूप समभा जाता हे, वैसे मोक्ष प्रकृति का रूप नहीं हो सकता ; 
क्योंकि जैसे पंक ( कीच ) से उत्पन्न हुआ, कमल कीच के रूप 


का नहीं होता, वैसे प्रकृति से उत्पन्न हुआ मोक्ष प्रकृति रूप नहीं 
हो सकता है | 


न भ्रूतियोगेऽपि कृतकृत्यतोपास्थसिंद्धिवदु- 
चास्य सिद्धिचत्‌॥ ३२ ॥ 


अथ--ऊहादि विभूतियों के मिलने पर भी कृत-कत्यता नहीं 
होती ; क्योंकि जैसा उपास्य ( जिसकी उपासना की जाती है ) 
होगा वसी ही उपासक को सिद्धि प्राप्त होगी, ऑथत्‌ जो 


धनवान की उपासना की जाती है, तो धन मिलता है, और 


द्रिद्र की उपासना करने से कुछ भी नहीं मिलता । इसी प्रकार 
ऊहा आदि सिद्धियाँ नाश होनेवाली हैं, इस वास्ते उनकी ध्राप्ति 
से क्तक़्त्यता नहीं हो सकती । सिद्धिबत्‌, सिद्धित्‌, ऐसा जो 
दुबारा कहना है, सो अध्याय की समाप्ति का जतानेवाला है। 


इति सांख्यदशने चतुथोंऽध्यायः समाप्तः 
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महाप कपिलजी ने अपने शास्त्र का सिद्धांत सुक्ति के 
साधनों के सम्बन्ध में पहिले चार ्रध्यायों में विस्तारपूर्वक 
वर्णन किया, अब इस श्र्याय में वादी प्रतिबादी रूप से जरो 
शाख में सूदमतापूर्वक कही हुई बातें हैं, उनका प्रकाश करेंगे । 
कोई वादी शाँक्रा करता है, कि मंगलाचरण करना व्यथ हे, इस 
विषय को देतु गर्भित वाक्यों से प्रतिपादन करते हैं। 


मंगलाचरणं शिष्टाचारात्‌ फलदशनात्‌ 
श्रतितश्चेति ॥ १ ॥ 


अर्थ--मंगलाचरण करना अवश्य चाहिये ; क्योंकि रिष्टरजनों 
का यही आचार दै, और प्रत्यन्त में भी यही फल दीखता है.। 
जो उत्तम आचरण करता है, वही सुल भोगता हे। अहरह 
संध्यामुपासीत, अहरहो 5ग्निहोत्रं जुहुयात्‌ । रो अ-रोज संध्या करनी 
चाहिये, रोज-रोज अग्निहोत्र करना चाहिये, इत्यादि श्रतियाँ भी 
अच्छे ही आचरणों को कहती हैं। बहुतेरे मनुष्य मंगलाचरण 
का यह अर्थ सममते हैं, कि जब्र नये ग्रन्थ की रचना की जाय, 
तय उस ग्रन्थ के शुरू करने में किसी उत्तम शब्द का लिख देना 
उसको . मंगलाचरण कहते हैं, ऐसा समझना ठीक नहीं, क्योंकि 
पहिले तो मंगलाचरण का वैसा अर्थ नहों हो सकता, दूसरे यदि 
अन्थ के आदि में मङ्गल किया तो अन्यत्र अमंगल होगा ; तीसरे 
कादम्र्यादि ग्रन्थों में मङ्गल के होने पर भी उनकी निर्विघ्न 
समाप्ति नहीं हुईं, इस वास्ते ऐसा मानना किसी प्रकार श्रेष्ठ 
नहीं । इस विषय को संक्षेपतः लिया है, इसका विस्तार बहुत है । 
अन्य ग्रन्थों में कर्म का फल अपने आप होता है, इस पक्त का 
खण्डन करते हैं । 


( १२५ ) 


नेशवराघिछिते फलनिष्पत्तिः कर्णा तत्सिद्धः॥२ 


अर्थ--केवल ईश्वर का नाम लेने से अर्थात्‌ मंगलाचरण 
से फल नहीं मिल सकता, किन्तु उसका हेतु कर्म है, जिसके 
होने से ईश्वर फल देता है, यदि कहो बिना कर्म के ईश्वर 
फल देता है । 


स्वोपकारादधिछानं लोकवत्‌ ॥ ३ ॥ 
अथ--जैसे कि संसार में दीखता है, कि पुरुष अपने उप- 
फार के वास्ते कर्मों का फल देनेवाला एक भिन्न नियुक्त करता 


है, इसी तरह इश्वर भी सव के कर्म फल देने के वास्ते एक 
अधिष्ठान है । 


लौकिके श्वरवद्तिरथा ॥ ४ ॥ 


अथ-यदि इश्वर को सत्र कर्मो का फल देने वाज़ा न माना 
जाय, तो लौकिक ईश्वरों की तरह भिन्न-भिन्न कर्मों के फल 
देने वाले भिन्न-भिन्न ईश्वर मानने पड़ेंगे, जैसे-संसार में जज, 
कलक्टर इत्यादिक भिन्न-भिन्न कर्मों के फल देने वाले भिन्न- 
भिन्न ईश्वर हैं ; लेकिन इन लौकिक इश्वरों में श्रम, प्रमाद इत्या- 
दिक दोष दीखते हैं.। यही दोष उस ईश्वर में भी दोख पड़ेंगे । 
इसवास्ते ऐसा मानना योग्य नहीं, कि कर्म का फल इश्वर 
नहीं देता । 

पारिभाषिको वा ॥ ५॥ 

अर्थकर्म का फल अपने आप होता है, ऐसा मानने से 
एक दोष और भी प्राप्त द्दोता है, वह दोष यह्‌ है. कि ईश्वर केवल 
नाममात्र ही रह जायगा, क्‍योंकि कर्मों का फल तो आप ही हो 
जाता है, फिर ईश्वर की क्या आवश्यकता रही। और ईश्वर के 
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नाममात्र ह्वी रह जाने में यह भी दोष होगा, कि वर्तमान संसार 
की सिद्धि भी न हो सकेगी । 
न रागाहते तत्सिद्धिः प्रतिनियतकारणत्यात्‌॥३॥ 
अथ--ईश्वर सृष्टि की सिद्धि में प्रति नियत कारण है, उसके 
विना केवल राग से अर्थात्‌ प्रकृति महदादिकों से संसार की सिद्धि 
नहीं हो सकती । 


प्र«--ईश्वर, जीव रूपधारी प्रकृति का सङ्गी हे, और उस में 
प्रकृति के संयोग होने से रागादिक भी हैं ? 

उ०-_-तव्योगेऽपि न नित्यस्ुक्तः ॥ ७ ॥ 
 अर्थ-तुम्दारा यह कथन योग्य ( सत्य) नहीं, क्योंकि 
ईश्वर नित्य मुक्त न रहेगा, अर्थात्‌ जैसे जीव प्रकृति के संगी 
होने से अनित्य मुक्त दै । इसी तरह ईश्वर को भी मानना पड़ेगा । 
और जो लोग इस तरह इश्वर को मानते हैं, उनका ईश्वर भी 
संसार के जीवों के समान अनित्य मुक्त होगा | यदि ऐसा कह्दा 
जावे कि ईश्वर से संसार बना है, अर्थात्‌ ईश्वर उपादान कारण 
है, सो भी सत्य नहीं । 

प्रधानशक्तियोगाच्चेत्‌ संगापत्तिः ॥ ८ ॥ 

अर्थ--यदि ईश्वर को प्रधान शक्ति का योग हो, तो पुरुष में 
सङ्गापत्ति हो जाय, अर्थात्‌ जैसे प्रकृति सूच्म से मिलकर कार्य- 
रूप में संगत हुई है, वेसे ईश्वर भो स्थूल हो जाय ; इसवास्ते 
इश्वर जगत्‌ का उपादान कारण नहीं हो सकता, किन्तु निमित्त- 
कारण है । 

shes > Q 

सत्तामाचाच्चेत सर्वेश्वयम्‌ ॥ & ॥ 

अथे--अगर चेतन से जगत की उत्पत्ति है, तो जिस प्रकार 
ht 
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परमेश्वर सम्पूर्ण ऐश्वयाँ से युक्त दै, इसी तरह सब संसार 
भी सम्पूर्ण ऐश्वर्यों से युक्त दोना चाहिये, लेकिन संसार में यह 
बात नहीं दीखती, इस हेतु से भी परमेश्वर जगत्‌ का उपादान 
कारण सिद्ध नहीं हवोता, किंतु निमित्त कारण ही सिद्ध होता है 
और भी पुष्टिकार का इस विषय का यह सूत्र है 

प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धिः ॥ १० ॥ 

अर्थ-ईश्वर संसार का उपादान कारण है इसमें कोई प्रमाण 
नहीं है, इसवास्ते उसकी सिद्धि नहीं हो सकती । 


सम्बन्धा भावान्नानुसानम्‌ ॥। ११ ॥ 

अथ-जवक्रि ईश्वर का संसार से उपदान कारण रूप 
संबन्ध ही नहीं है, तत्र ऐसा अनुमान करना कि ईश्वर ही 
जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, व्यर्थं है । 

श्रुतिरपि प्रधानकार्यत्वस्य ॥ १२॥ « 

अर्थ--जगत्‌ का उपादान कारण प्रकृति ही है इस बात को 
श्रुतियाँ भी कहती हैँ । “अज्ञामेकां लोहितशुक्लकष्णां वह्नीः प्रजाः 
सुजमानां स्वरूपाः” । यह श्वेताश्वेतर उपनिषद्‌ का वाक्य है, 
इसका यह अर्थ है कि जो जन्म-रहित सत्व, रज, तमोगुण रूप 
प्रकृति है वही स्त्ररूपाकार से बहुत प्रजारूप हो जाती है अर्थात्‌ 
परिणामिनी होने से अतरस्थान्तर हो जाती है और ईश्वर 
अपरिणामी और असंगी है। कोई-कोई ऐसा मानते हैं, कि 
इश्वर को अविद्या सँग होने से बंधन में पड़ना पड़ता दै, और 


` उसी के योग से यह संसार है, इस मत का खंडन करते हैं । 


नाविद्याशक्तियोगो निः संगस्य ॥ १३॥ 
अथ--ईश्वर निःसंग है, इसवास्ते उस ईश्वर को अविद्या- 
शक्ति का योग नहीं हो सकता । | 
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तद्योगे तत्सिद्धावन्योऽन्याश्रयत्वम्‌ ॥ १४ ॥ 

अर्थ--यदि अविद्या के योग से संसार की सिद्धि मानी 
जाय, तो अनयोन्याश्रयत्व दोष प्राप्त होता है, क्‍योंकि बिना 
इश्वर अविद्या संसार को नहीं कर सकती, और इश्चर बिना 
अविद्या के संसार नहीं बना सकता, यद्दी दोप हुआ । यदि 
अविद्या और ईश्वर इन दोनों को एक-कालिक ( एक समय में 
होने वाले ) अनादि मानें, जैसे-बीज और अंकुर को मानते 
हें, यह भी सत्य नहीं ; क्योंकि 

न बीजांकुरवत्‌ सादिश्रृतेः ॥ १५ ॥ 

अरथ-घोज और अंकुर के समान अविद्या और इश्वर 
को मानें, तो यह दोप प्राप्त होता है । “सदेव सौम्येदमग्र आसीत; 
'एकमवाढ्वितीयं ब्रह्म” । हे सौम्य ! पहिले यह जगत सत्‌ ही था, 
एक ही अद्वितीय ईश्वर है, इत्यादि श्रुतियाँ एक ही ईश्वर को 
प्रतिपादन कैरती हैं, और जगत्‌ को सादि और ईश्वर को अदिः 
तीय कहती हैं | श्रगर उसके साथ अविद्या का झगड़ा लगाया 
जावे, तो उक्त श्रुतियों में विरोध हो जायगा | यदि ऐसा कह 
जाय, कि हमारी अविद्या योगशाख्र की-सी नहीं हे, किंतु जैसी 
आपके मत में प्रकृति है, बसी ही हमारे मत में अविद्या है, तो 
यषः मत भी सत्य नहीं हे. । 
विद्यालोऽन्त्वे ब्रह्मयाधप्रसञ्गः ॥ १६ ॥ | 
श्रथं--यदि विद्या से अतिरिक्त ( दूसरे ) पदार्थ का नाम 
अविद्या है, अर्थात्‌ विद्या का नाश करनेवाली अविद्या है, तो 
ब्रह्म का भी अवश्य नाश करेगी ; क्‍योंकि वह भी विद्यामय है, 
_ और इस सूत्र का दूसरा यह भी अर्थ है। यदि अविद्या विद्या 
रूप भरद्वा से अतिरिक्त है और उसको विविध ( अनेक प्रकार के 


( १२६ ) 


क ) परिच्छेद रहित ब्रह्म में माना जाता है, और श्रह्म अविद्या 
से अन्य ( अर्थात्‌ दूसरा ) है और अविद्या ब्रह्म से अन्य है, 
तो ब्रह्म के परिच्छेद रहित तत्व में बाधा पड़ेगी, इसवास्ते ऐसा 
मानना सत्य नहीं । 


प्र०--अविद्या का किसी से बाध हो सकता है, या नहीं ? ` 


इसका ही विचार करते हैं- 


अबाधे नेष्फल्यस्‌ ॥ १७॥ 

अर्थ-उस अविद्या का अगर किसी से बाध नहीं हो सकता, 
तो युक्ति आदि विद्याप्राप्ति का उपाय करना निष्फल है । 

बिद्याबाध्यत्वे जगतोऽप्येबम्‌॥ १८॥ 

अर्थ-यदि विद्या से अविद्या का बाध ददो जाता है, तो 
अविद्या से उत्पन्न हुये जगत्‌ का भी बाघ होना चाहिये । 

तद्र पत्वे सादित्वम्‌॥ १६ ॥ ० 

अथे--यदि अवद्या को जगत्रूप मानें, अर्थात्‌ जगत्‌ ही 
अविद्या है, तो अविद्या में सादिपना आया जाता है, क्योंकि 
जगत्‌ सादि है। इसवास्ते अविद्या कोई वस्तु नहीं दै, उसी 
बुद्धवृत्ति का नाम अविद्यां है, जो महषिं पातञ्जलि ने कही है। 
और इस विषय में यह भी विचार होता है, कि जव कपिलाचार्य 
के मत में सम्पूर्ण कार्यों की विचित्रता का हेतु प्रकृति है, और 
बद्दी प्रकृति सुख दुःखादिक का हेतु है, तो धर्म्माधमं के मानने 
की क्या आवश्यकता है । अब इसी पर विचार करके धर्म की 
सिद्धि करते हैं । 

उ०--न घर्मऽपलापःप्रक्रलिका यवैचित्र्यात्‌ ।। २०॥ 

अर्थ--प्रकृत्ति के कार्यों की विचित्रता से धमं का अपल्लाप 

( दूर दोना ) नहीं हो सकता, क्योंकि 
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तद्योगे तत्सिद्धावन्योऽन्याश्रयत्वम्‌ ॥ १४॥ 
अर्थ-यदि अविद्या के योग से संसार की सिद्धि मानी 
जाय, तो अ्नयोन्याश्रयत्व दोष प्राप्त होता हे, क्योंकि बिना 
इश्वर अविद्या संसार को नहीं कर सकती, और ईश्वर बिना 
अविद्या के संसार नहीं वना सकता, यद्दी दोप हुआ। यदि 
अविद्या और ईश्वर इन दोनों को एक-कालिक ( एक समय में 
होने वाले ) अनादि मानें, जैसे-ब्रीज और अंकुर को मानते 
हें, यह भी सत्य नहीं ; क्योंकि 
न बीजांकुरवत्‌ सादिश्रुतेः ॥ १५॥ 
अर्थ-बोज और अंकुर के समान अविद्या और ईश्वर 
को मानें, तो यह दोप प्राप्न होता है । “सदैव सौम्येदमम आसीत्‌ 
एकमवाद्वितीयं ब्रह्म । हे सौम्य ! पहिले यह जगत सत्‌ ही को 
एक हो श्रद्धितीय ईश्वर है, इत्यादि श्रुतियाँ एक ही इश्वर को 
प्रतिपादन करती हैं, और जगत्‌ को सादि शीर ईश्वर को अद्ि- 
तीय कहती हैं | श्रगर उसके साथ अविद्या का झगड़ा लगाया 
जावे, तो उक्त श्रृतियों में विरोध हो जायंगा। यदि ऐसा कहा 
जाय, कि हमारी अविद्या योगशाख्र की-सी नहीं है, किंतु जैसी 
श्रापके मत में प्रकृति है, वसी ही हमारे मत में अविद्या है, तो 
यह मत भी सत्य नहीं है । 
विद्यातोऽन्त्वे ब्रह्मवाधप्रसञ्ः ॥ १६ ॥ 
अथ--यदि विद्या से अतिरिक्त ( दूसरे ) पदार्थ का नाम 
अविद्या है, अर्थात विद्या का नाश करनेवाली अविद्या है, तो 
ब्रह्म का भी अवश्य नाश करेगी ; क्योंकि वह भी विद्यामय है, 
और इस सूत्र का दूसरा यह भी अर्थ है। यदि अविद्या विद्या 


6 रूप जदा से अतिरिक्त है और उसको विविध ( अनेक प्रकार के 
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क ) परिच्छेद रहित न्रह्म में माना जाता है, और प्रह्म अविद्या 
से अन्य ( अर्थात्‌ दूसरा ) है और अविद्या ब्रह्म से अन्य है 
तो त्रह्म के परिच्छेद रहित तत्व में बाधा पड़ेगी, इसवास्ते ऐसा 
मानना सत्य नहीं । 

प्र०--अविद्या का किसी से बाध हो सकता है, या नहीं ? ` 
इसका ही विचार करते हैं-- 


अवाघे नष्फल्यम्‌ ॥ १७॥ 
थ--उस अविद्या का अगर किसी से वाघ नहीं हो सकता, 
तो युक्ति आदि विद्याप्राप्ति का उपाय करना निष्फल है । 
ब्िद्याबाध्यत्वे जगतोऽप्येबम्‌ ॥ १८॥ 
अर्थ-यदि विद्यां से अविद्या का बाघ हो जाता है, तो 
अविद्या से उत्पन्न हुये जरत्‌ का भी बाध होना चाहिये । 


तद्र, पत्वे सादित्वम्‌ ॥ १६ ॥ ° 
थे-यदि अविद्या को जगतूरूप मानें, अर्थात्‌ जगत्‌ ही 
अविद्या है, तो अविद्या सें सादिपना आया जाता है, क्योंकि 
जगत्‌ सादि है। इसवास्ते अविद्या कोई वस्तु नहीं है, उसी 
बुद्धिवृत्ति का नाम अविद्यां है, जो महिं पातञ्जलि ने कही है। 
और इस विषय में यह भी विचार होता है, कि जव कपिलाचाये 
के मत में सम्पूण कार्यों की विचित्रता का हेतु प्रकृति है, और 
बद्दी प्रकृति सुख दुःखादिक का हेतु है, तो धर्म्माघम के मानने 
की क्या आवश्यकता है। अब इसी पर विचार करके धर्म की 
सिद्धि करते हैं । 
उ०--न धर्मऽपलापःप्रक्रतिकायवैचितर्यात्‌॥२०॥ 
अथ--प्रकृति के कार्यों की विचित्रता से धमं का अपल्लाप 
(दूर होना ) नहीं हो सकता, कयोंकि-- 
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श्र्‌ तिलिंगादिभिस्तत्सिद्धि! ॥ २१ ॥ 


अथ-उसकी सिद्धि श्रुति और योगियों के प्रत्यक्ष से दो 
सकती है । “पुण्यो वे पुण्येन भवति पांपः पापेन” पुण्य निश्चय 
करके पुण्य से होता है, और यह भी निश्चय है, : कि पाप, पाप 
से ही उत्पन्न होता है, इत्यादि श्रुतियाँ भी धर्म के फल को 
कहती हैं, इसत्रास्ते घर्म का अपलाप नहीं हो सकता । 

प्र०--धर्म में कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है, इस वास्ते उसकी 
सिद्धि नहीं हो सकती ? 

उ०--न नियमः प्रमाणान्तरावकाशात्‌॥ २२॥ 

अर्थधर्म की सिद्धि प्रत्यक्ष प्रमाण से ही हो, यह कोई 
नियम नहीं है, क्योकि इसमें अनेक प्रमाण हैं, और प्रत्यक्ष प्रमाण 
के सिवाय और प्रमाणों से भी पदार्थ की सिद्धि होती है । 

प्र०--धर्म की तो सिद्धि इस तरह करली गई, लेकिन अधर्म 
की तो सिद्धि किसी प्रमाण से नहीं हो सकती ? 

उ ०--उःभयचाप्येचम्‌ ॥ २३ ॥ 


अथे-जैसे घमं की सिद्धि में प्रमाण पाए जाते हें इसी 
तरह अधर्मे को सिद्धि में भी प्रमाण पाये जाते हैं । 


अर्थात्‌ सिद्धिश्चेत्‌ समानसुभयोः ॥ २४ ॥ 
श्र्थ-वेदादि सतत शास्त्रों में जिस बात की विधि पाई 
इ जाती 
है वही धर्म है, और इसके सिवाय अधर्म है। यदि इस प्रकार की 
अर्थापत्ति निकाली जाय, तौ भी ठीक नहीं, क्योंकि श्रति आदिकों 


मेँ जिस प्रकार धर्मे की विधियों का वर्णन है उस ही प्रकार अध 


का निषेध भी है, जैसे-“परदाराज्नरच्छेत्‌” पराई जी के समीप 


FN 


CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri ह { 


ss PO SET NS Dionne, iit 


9022. 


( १३१ ) 


गमन न करे, इस तरह के वाक्य थर्माधमे दोनों के विषय में दी 
निषेध और विधिरूप से बराबर पाये जाते हैं । 

प्र०--यदि धर्मादि को आप मानते हैं, तो पुरुष को धमंवाला 
मानकर पुरुष में परिणाभित्व प्राप्त होता है ? 

उ०--अन्तःकरणधमेत्वं धर्मादीनाम्‌ ॥ २४ ॥ 

अर्थ--धर्मादिक अन्तःकरण के धमं हैं, अर्थात्‌ इन धर्मा- 
दिकों का संबंध अन्तःकरण से है, जीव से नहीं है, और इस 
सुत्र में जो आदि शब्द दै, उसके कहने से वैशेषिक शास्त्र के 
आचाय्याँ ने जो आत्मा के विशेष गुण माने हैं, उनका ही 
ग्रहण माना गया है अर्थात्‌ वही आत्मा के विशेष गुण माने 
गये हें । प्रलयावस्था में तो अन्तःकरण रहता ही नहीं, तब 
धर्मादिक कहां रहते हैं, ऐसा तक नहीं करना चाहिये। कारण 
यह है कि आकाश के समान अन्तःकरण भी नाश रहित है, 
अर्थात्‌ अन्तःकरण का नाश सिवाय मुक्ति के कदापि “नहीं होता, 
ओऔर इस बात को पहिले कह भी चुके हैं, कि अन्तःकरण कायै- 
कारणभाब दोनों रूप को धारण करता है। इससे अन्तःकरण 
रूप जो प्रकृति का अंश विशेष है, उससे धर्म अधम दोनों के 
संस्कार रहते हैं। इस बात को ही किसी कवि ने भी कहा है, 
कि धर्म नित्य है। और सुख ठुःखादि सब अनित्य हैं । इस 
बिषय में यह संदेह भी उत्पन्न होता है, कि प्रकृति के कार्यों की 
विचित्रता से जो प्रमं अधर्म आदि की सिद्धि की गई है वह 
सत्य नहीं, क्योंकि प्रकृति तो त्रिगुणात्मक अर्थात्‌ रजोगुण, 
तमोगुण, सत्वगुण, इनसे युक्त है, और उसके कार्यों का बाथ 
इन श्रूतियों से प्रत्यक्ष मालूम पड़ता है । “वाचारम्भणं निकारो 
नामधेय मृत्तिकेत्वेव सत्यम्‌?! घट-पट आदि सब कहतनेमात्र 
को ही हैं, केवल मृत्तिका (मिट्टी) ही सत्य है । इसवास्ते 
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प्रक्रतिं के गुण मानना सत्य नहीं, इस पक्ष के खण्डन के वास्ते 
' यह्‌ सूत्र है-- 
गुणादीनां च नात्यन्तबाघः ॥ २६ ॥ | 
अर्थ--गुण जो सत्वादिक अर्थात्‌ सत्व, रज, तम, उनके | 
धर्म जो सुखादिक और उनके काय जो महदादिक हैं, उनका 
स्वरूप से बाध्य नहीं है, अर्थात्‌ स्वरूप से नाश नहीं होता ; 
किन्तु संसग से बाध्य होता दै, जैसे-आग के संसगे ( मेल ) | 
से जल की स्वाभाविक शीतलता का बाध्य हो जाता है, परन्तु 
उसके स्वरूप का बाध्य नहीं होता ; इसी तरह प्रकृति के गुणों 
का भी बाध्य नहीं होता । 


पंचऽचयवयोगात्‌ सुखसंवित्तिः ॥ २७ ॥ 
अर्थ-सुखादि पदार्थो की सिद्धि पंचाबयव वाक्य से होती 
है, जिस तरह न्याय-शास्र में मानी गई है। इस कारण जब 
सुख आदि की सिद्धि न्याय-शाख्न के अनुसार मान लीजाती | 
, तंब उनका स्वरूप से नाश भी नहीं माना जा सकता । कयो 
कि जो पदार्थ सत्‌ है, उसका नाश नहीं हो सकता, और उस 
पंचावयव वाक्य से सुखादि की संवित्ति इस तरह होती है, कि 
प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन इन पाँचों को 
सुख में इस तरद्द लगाना चाहिये, कि सुख सत्‌ है, इसका नाम | 
प्रतिज्ञा है ; प्रयोजन क्रियाकारी होने से इसका नाम हेतु दै, 
जैसे चेतन प्रयोजन की क्रियाओं का कर्त्ता है, उसी तरह इसका 
नाम भी दृष्टान्त है । पुलकित ( रूओं का खड़ा होना ) आदि 
प्रयोजन की क्रिया सुख में है, इसका नाम उपनयन है; इस- 
खास्ते वह सच्चा है, यह निगमन है । यहाँ केवल सुख का ग्रहण .. 
करना नाममात्र ही दै। इसी तरह और गुणों का स्वरूपसे 
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नाश नहीं होता। इस जगह आचाये ने न्याय का विषय इसवास्ते 
वर्णन किया है, कि इन पाँच बातों के बिना किसी झूंठे-सच्चे पदार्थ 
का निश्चय नहीं हो सकता, और जो इस पंचावयव से सिद्ध नहीं 
हो सकता उसमें अनुमान करना भी सत्य नहीँ, और एक 
नास्तिक जोकि प्रत्यक्ष के सिवाय और प्राणों को नहीं मानता, 
आर इस पंचावयव के मुख्य सिद्धान्त व्यक्ति का खंडन करने 
के आशय से इस सत्ताइसवें सूत्र से उसमें दोष और अनुमान 
को असंगत बतलाता है । 


न सकृदग्रहणातसंबंधसिद्धिः ॥ २८॥ 

ये—जहाँ घैँआ होगा, वहाँ अग्नि भी होगी । इस साह- 
चये के स्वीकार ( मानने ) से व्याप्तिरूपी संबन्ध की सिद्धि नहीं 
होती ; क्योंकि आग में घँआ सदा नहीं रहता, और जो महानस 
( रसोई के स्थान) का दृष्टान्त दिया जाता है, वह भी सत्य 
नहीं है, क्योंकि किसी जगह अग्नि और घोड़ा इन दोनों को 
किसी आदमी ने देखा, अब दूसरी जगह उसको घोड़ा नज़र 
पड़ा, तब वह ऐसा अनुमान नहीं कर सकता, कि यहाँ अग्नि भी 
होगी ; क्योंकि घोड़ा दीखता है। ऐसे ही अग्नि और घोड़ा 
मैंने वहाँ भी देखा था। बस इस पूर्वपक्ष से नैयायिक जैसा 
अनुमान करते हैं, बह अयुक्त सिद्ध हुआ, और प्रत्यक्ष को ही 
58६ चार्वाक नास्तिक के मत की पुष्टि हुईै। इसका यह 
उत्तर है-- 


नियतधर्मेसादित्यसुभयोरेकतरस्य वा व्यासिः २६ 


अर्थ--जिन दो पदाथाँ का व्याप्य-व्यापक भाव होता है, 
उन दोनों पदार्थों में से एक का अथवा दोनों का जो नियत धमे 
है, उसके साहित्य ( साथ रहने का नियम ) होने को व्याप्ति 
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कहते हैं । विशेष व्याख्या इस तरह है, कि जैसे पहाड़ पर आग 
है, क्योंकि धुंआ दीखता है। जहाँ-जहाँ घुआँ होता है, वहीं- 
बही आग भी अवश्य होती है। इसका नाम ही व्याप्ति है। 
इससे यह जानना चाहिये, कि धुआँ बिना आग के नहीं रह 
सकता, परन्तु आग बिना धुएँ के रह सकती है ; इससे सिद्ध 
हुआ, कि धुएँ का आग के साथ रहना नियत घर्म-साहित्य है; 
पर॑न्तु यह एक का नियत धर्म-साहित्य हुआ। चार्वाक ने जो 
श्रग्नि घोड़े का दृष्टान्त देकर व्याप्ति का खण्डन किया था, 
वह भी सत्य नहीं हो सकता ; क्योंकि घोड़ा तो. स्रेकड़ों जगह 
बिना अग्नि के दीखने में आता है और आग को बिना घोड़े 
के देखते हैं, इस वास्ते वह साहचर्य नहीं रहा, अतएव वह सब 
अयुक्त सिद्ध हो गया | अव रहा दोनों का नियत धर्म-साहित्य 
वह गंध और प्रथ्वी में मिलता है, अर्थात्‌ जहाँ प्रथ्वी होगी, वहाँ 
गंघ अवश्य होगा, और जहाँ गंध होगी वहाँ प्रथ्वी भी अवश्य 
होगी । इन दोनों में से बिना एक के एक नहीं रह सकता हे । 


न तत्वान्तरं वस्तुकल्पनाउप्रसक्ते! ॥ ३० ॥ 

अथ-पहिले सूत्र में जो व्याप्ति का लक्षण किया गया है, 
उसके सिवाय किसी और पदार्थ का नाम व्याप्ति नहीं हो सकता, 
क्योंकि इस प्रकार अनेक तरह की व्याप्ति मानने में एक नया 
पदार्थ कल्पना करना पड़ेगा। इस वास्ते व्याप्ति का वही लक्षण 
सत्य है जो पहिले सूत्र में किया है । 
` निजशक्त्युङ्गवमित्याचार्याः ॥ ३१॥ 

अथ--जो व्याप्य की शक्ति से उत्पन्न किसी विशेष शक्ति 
का रूप हो, वही व्याप्ति आचार्यों के मत में मानने लायक है। 
इस सूत्र का आशय इस दृष्टान्त से समभाना चाहिये, कि व्याप्य 
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जो अग्नि है, उसकी ही शक्ति से घुआँ उत्पन्न होता है, और वह 
घुआँ आम की किसी विशेष शक्ति का रूप है। इसी तरह के 
पदार्थ को व्याप्ति कहते हैँ; और जिस में यह बात नदीं है, व 
व्याप्ति किसी प्रकार नहीं हो सकती । 

प्र०-छुआँ आग की शक्ति से पेदा नहीं होता है, गीले ईंधन 
की शक्ति से पेदा होता है ? 

उ८--यह कहना ठीक नहीं है, यदि गीले ईंधन में ऐसी 
शक्तिं होती तो वायु ( हवा ) के संयोग होने से ईन में से घु 
क्यों नहाँ उत्पन्न होता परन्तु ऐसा देखने में नहीं आता ; इससे 
यह बात माननी पड़ेगी कि घुआँ अग्नि की शक्ति विशेष है । 


आेयाशस्तियोग इति पञ्चशिखः ॥ ३२ ॥ 


अर्थ--आधार में जो आघधेय-शक्ति रहती है, उसको ही 
पंचशिख नाम वाले आचार्य व्याप्ति मानते हैं। इसका आशय 
भी इस दृष्टान्त से समक लेना चाहिये, कि आधार “जो आग है, 
उसमें आधेय जो घुआँ, उसके रहने की जो शक्ति है, उसको 
व्याप्ति कहते हैं । 

प्र०--जब आग में घुआँ नहीं दीखता है, तब उसमें व्याप्ति 
का नाशा हो जाता है कया ? 

उ०--नहीं ! क्योंकि घुएँ का आविर्भावतिरोभाव होता रहता 
है, अर्थात्‌ धुआँ कभी उत्पन्न होता है कभी उसी के भीतर लय 
हो जाता है; किन्तु आग से घुआँ नाश नहीं होता है । इसवास्ते 
व्याप्ति का नाश नहीं हो सकता, इसको पहले अध्याय में विस्तार- 
पूर्वक कह आये हैं । 

प्र---आधघार में आधेय शक्तिमर्‍ क्यों कल्पना किया जाता 
है, आधार की स्वरूपशक्ति को ही व्याप्ति क्यों नहीं मानते ? 
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उ०--न स्वरूपशक्तिनियमः पुनर्वादप्रसःक्तेः॥ ३३ 

अर्थ--व्याप्य ( आधार ) की स्वरूपशक्ति को नियम अर्थात्त्‌ 
च्याप्ति नहीं मान सकते ; क्योंकि उसमें फिर झगड़ा पड़ने का 
भय है। अब उस भगड़े को लिखते हैं कि जिसका भय है-- 


विशेषणानथ्थक्यप्रसक्तेः ॥ ३४ ॥ 
अर्थ-विशेषण देना व्यर्थ हो जायगा, जैसे कहा गया है, 
कि बहुत घुएँ वाली आग है । इस वाक्य में “बहुत? शब्द विशेषण 
है, और “घु विशेष्य है; इसी तरह 'धुआँ? आधेय है, और 
आग आधार है | यदि धुएँ को अग्नि की स्वरूपशक्ति मान लें, 
बहुत शब्द को क्या मानें ; क्योंकि उस “बहुत? शब्द को अग्नि 
की स्वरूपशक्ति नहीं मान सकते, और उस वाक्य के साथ 
से वह शब्द अपना कुछ अथ भी अवश्य रखता है, एवं 
उस अर्थ से स्वरूप शक्ति में न्यूनाधिकता ( कमती-बढ़ती ) 
भी अवश्य ही जाती है, तो उसको भी कुछ न कुछ अवश्य 
मानना चाहिये। यदि न माना जायगा, तो उसका उच्चारण 
करना व्यर्थं हुआ जाता है, और महात्माओं के ऋत्तर व्यर्थ 
नहीं होते । और भी दूसरा झाडा प्राप्त होता है कि-- 


पल्ञवादिष्वनुपपत्त श्च ।। ३५ ॥ 
अथ--जैसेकि पत्तों का आधार पेड़ हे, और व्याप्ति का 
सच्तण स्वरूपशाकित मानकर बृक्त की शाक्तिस्वरूप जो पत्ते 
» चेही व्याप्ति के कहने से प्रहण हो सकते हैं। इस प्रकार 
मानने में यह दोष रहेगा, कि जैसे रक्ष की स्वरूपशक्ति पत्तों 
को भान लिया, और बही व्याप्ति भी होगई, तो पत्तों के टूटने 
पर व्याप्ति का भी नाश मानना पड़ेगा । यदि व्याप्ति का नाश | 
साना जायगा, तो बड़ाभारी झगड़ा उत्पन्न हो जायगा, और 
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प्रत्यक्षवादी चार्वाक नास्तिक का मत पुष्ट हो जायगा, इसवास्ते 
ऐसा न मानना चाहिये, कि आधार की स्वरूपशक्ति का ददी 
नाम व्याप्ति है । अब इस बात का निश्चय करते हें, कि आचाय 
ओर पंचशिख नामक आचाये के सत में भेद है या नहीं । क्योंकि 
पंचशिख नाम वाला आचार्ये तो आधार ( आग ) में आधेय 
( चुवें ) को शक्ति होने को व्याप्ति मानता है; और आचाय 
सुनि कपिलजी व्याप्त आग को शाक्तिसे उत्पन्न हुये सिकी 
बिशेष शक्ति को दूसरा पदाथ मानकर उसको व्याप्ति मानते हैं। 
इन दोनों में से कोन सत्य है ? 


आधेय शक्ति सिद्धौ निज शक्ति योगः समा- 
नन्यायात ॥ ३६ ॥। 


अर्थ-समानन्याय अर्थात्‌ बराबर मुक्ति होने से जैसेकि 
आधेय-शक्ति की सिद्धि होती है वैसे ही निज-शक्तियोग की, यह 
आचार्यों का मत भी सत्य है। दोनों में से कोई भी युक्ति हीन 
नहीं मानते हैं । यह व्याप्ति का झगड़ा केवल इसी वास्ते उत्पन्न 
किया गया था कि गुण आदि स्वरूप से नाशवान नहीं है।इस 
पक्ष की पुष्टि करने के वास्ते आचार्य को अनुमान प्रमाण की 
आवश्यकता हुई और वह अनुमान प्रमाण पंचावयच के चिना 
नहीं हो सकता था, इस वास्ते उनको लिखन पड़ा । इसी निश्चय 
में पंचावयव के अन्तर्गत एक साहचर्य नियम जिसका दूसरा नाम्न 
व्याप्ति आन पड़ा उसको प्रकाश करने के वास्ते यह कहकर 
अपने पक्त को पुष्ट कर लिया। अब इससे आगे पंचावयब रूप 
शब्द को ज्ञान को उत्पत्ति में हेतु सिद्ध करने के वास्ते शब्द्‌ की 
शक्तियों का प्रकाश करके उस शब्द-प्रमाण में बाधा डालने वालों 
के मत का खण्डन करते हे 
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वाच्यवाचकभावः सम्वन्धः शब्दार्थयोः ॥ २७॥ 
र अथशब्द के शर्थ में वाच्यता-शक्ति रहती है. और शाब्द 
मे वाचता-शक्ति रहा करती है, इसको ही शब्द और अर्थ का 
चाच्य-चाचकभाव-सम्त्रन्ध कहते हैं, अर्थात्‌ शब्द अथ को कहा 
करते हैं, और अर्थ शब्द में कहा जाता है । यही इन शब्दार्थों 
का सम्बंध है। उप्त वाच्य-बाचकतारूय-शक्ति को कते हैं । 


च्रिभिः सम्बन्ध सिद्विः ॥ ३८ ॥ 
अथ--पद्दिले कहे हुये सम्बन्ध की सिद्धि तीन तरह से 
होती दै--एक तो आप्त ( पूर्ण विद्वान ) के उपदेश से; दूसरे 
युद्धों के व्यवद्वार से; तीसरे संसार में जो प्रसिद्ध बतांच में आ।पे- 
वाले पद हैं, उनके देखने से | इन ही तीन तरह के शब्दों का 
बाच्य-वाचकभाब होता है । उसको इस तरह समझना चाहिय 
कि आप्तों के ढारा ऐसे शब्दों का ज्ञान होता है, जैसे ईश्वर 
निराकार सत्चितआनन्दस्त्ररूप हे। जब ईश्वर शब्द कहा 
जावेगा, तब पूर्वोक्त ( पहिले कहे हुए ) विशेषण वाले पदाथ 
का ज्ञान होगा, और बृद्धों के व्यवहार से यह मालूम होता है 
कि जिसके सास्ना (गौ के कंधों के नीचे जो लंबी सी सल 
लटकती है ) और लांगूल ( पूंछ ) होती है, उसको गौ कदे है. 
देला ज्ञान हो जाने पर जब्र-जब गौ शब्द का उच्चारण होगा, 
तब उसी अर्थका ज्ञान द्व जायगा, और प्रसिद्ध शब्दों का 
उ्यवद्दार इस तरह है, कि जैसे कपित्थ एक बृक्ष का नाम है 
क्यो कपित्थ शब्द से प्रसिद्ध है? इस प्रकार का तक न 
रना चाहिये ; क्योंकि लोकप्रसिद्ध धोने के कारण कपित्थ 
>ठ कहने से कपित्य ( कैथ ) का ही ग्रहण होता है । 


न कार्ये नियम उभयथा दशनात्‌ ॥ ३६ ॥ 


Ed 
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अर्थ--यह कोई नियम नहीं दै, कि शब्द-शक्ति का वाच्यः 
वाचकभाव कार्य में ही हो, और जगह नहों ; क्योंकि दोनों 
तरद शब्द को शक्तियों का ग्रहण दीखता है। शाखं में जैसे 
किसी बृद्ध ने बालक से कहा “गौ को लाओ” । इस वाक्य के 
कहने से गौ का लाना यह कार्य दीखता है, और इसके शब्द 
भी उस अर्थ को ही दिखलाते हैं, और तेरे पुत्र उत्पन्न हो गया 
इसमें कार्य का प्रत्यक्ष भाव नहीं दिखाई पड़ता है । क्योंकि पुत्र 
का उत्पन्न होना यह जो क्रिया हे वह पहिले ही हो चुकी और 
यह वाक्य उस बीती हुई क्रियां को कहता है; इस वास्ते यह 
नियम नहीं कि कार्य में ही शब्द और आर्थ का सम्बन्ध दो । 
प्र०—यह उपरोक्त प्रतीति लौकिक बातों में हो सकती हि 
क्योकि संसार में बहुधा कार्य शब्दों का प्रयोग किया जाता है ; 
किन्तु वेद में जो शब्द हैं, उनके अर्थ का ज्ञान केसे होता है ? 
क्योंकि शब्द कार्य नहीं है । 4 
उ०--लोके व्युत्पन्नस्य वेदार्थपतीतिः ॥४०॥ 
अर्थ-जो मनुष्य सांसारिक कार्यों में चतुर होते हैं, वही वेद 
को यथार्थ रीति से जान सकते हैं, क्योंकि ऐसा कोई भी लोक का 
हितकारी कार्य नहीं है, जो वेद में न हो; इसवास्ते वेद में 
विज्ञता उत्पन्न करने के अथ सांसारिक जीत्रों को योग्यता प्राप्त 
करनी चाहिये और शब्दों की शक्ति लोक ( संसार ) और चेद 
इन दोनों में बराबर है । इस विषय पर नास्तिक शांका करते हैं-- 


न त्रिभिरपौरुषेयत्वाद्वेदस्य तदर्थस्यातीन्त्रिय- 


त्वात्‌ ॥४१॥ 
अथ--आपने जो तीन प्रमाण दिये उन प्रमाणों से वेद के 
अर्थ की प्रतीति नहीं हो सकती, क्योंकि मनुष्य मनुष्य की बात 
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मु का समझ सकता है, परन्तु वेद अपौरुषेय 
hi का बनाया हुआ न हो ) हे, इसवास्ते DE pn ग 
ज्ञात नहीं हो सकता है ; क्योंकि वह बेद अतीन्द्रिय RR 
इन्द्रियो को शक्ति से बाहर है । इसका समाधान करने ऊ 
पदले इस बात को सिद्ध करते हैं कि वेदों का अ पर तय 
: में आता है, अतीन्द्रिय नहीं है । का बेसन 
|! न यज्ञादेः स्वरूपतो धत्वं वैरिष्टायात्‌ ॥४२॥ 
अथ-नेद के अर्थ को जो अतीन्द्रिय ( इन्द्रियों से न ज्ञाना 
कट जाय ) कहा सो सत्य नहीं । बेद से जो यज्ञादि किये i ते हैं 
| और उन चज्ञादिकों में जो-जो काम किये जाते हैं, बे bi त 
से i घम हैं, क्योंकि उन यज्ञादिकों का फल अत्यन्त में दीखता 
है, जैसे यज्ञाङ्गवतिपर्जन्यः पजन्यादन्नसम्भव;” । यज्ञ से मेघ 
होता है, और मेघ के होने से अन्न उत्पन्न होता है. 
गीता में मिलते हैं। Sd 
we प्र०—जबकि वेद हें बड़ थ क 
Ei द अपौरुषेय हैं, त्र उनका अर्थ केसे ज्ञात 
| हे 2 ° 
i 5 Gr त्पत्या व्यवच्छिद्यते ॥४३॥ 
' गा य का अथ होना यह शब्द की स्वाभाविकी शक्ति 
दै 4 20 रा से वह शक्ति वेद के अथा में भी 
चला आतो ६, और उसी व्युत्पत्ति ( वाक्ृफिय 
Fi लोग शिष्यों को उपदेश करते चले आप हैं, कि रे | 
..._ टेसा अर्थ दै। और जो ऐसा कहते हैं, कि बेदों का अर्थ प्रत्यक्त 
| नहीं दै, किन्तु अतीन्द्रिय, उसका यह समाधान है । 
f पतीतिजनकत्वात्‌ तत्सिद्धिः ॥४४॥ 
| म जिन-जिन कार्यों को वेद ने अच्छा कहा 
है, और दिसादि जिन-जिन कार्यों को बुरा कहा है, उनकी प्रतीति 
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प्रत्यक्षता में दीखती है, अर्थात्‌ इन दोनों कार्यों का जैसा फल 
वेद में लिखा है चैसा ही देखने में आता है। इससे इस बात 
सिद्धि हो गई कि वेद का अर्थ अतीन्द्रिय नहीं है । ० 
ग्र०--न नित्यत्वं वेदानां कार्यत्वश्लुतेः ॥४५॥ 

अथ--बद नित्य नहीं है, क्‍योंकि श्रुतियों से मालूम होता है, 
कि “'तस्माद्यज्ञात्सवं हुत ऋचः सामानि जज्ञिरे? | उस यज्ञरूप 
परमात्मा से ऋग्वेद, सामवेद, उत्पन्न हुये इत्यादि श्रुतियाँ पुकार- 
पुकार कह रही हैं कि बेद उत्पन्न हुये। जब ऐसा सिद्ध हो गया, तो 
यह बात निश्चय ही है, कि जिसकी उत्पत्ति है, उसका नाश भी 
अवश्य है ; इस वास्ते वेद कार्यरूप होने से नित्य नहीं हो 
सकते हैं । 

उ०--न घौरुषेयत्वं तत्कतुः पुरुषस्याभा- 
चात्‌.॥४६॥ ५ 

अर्थ--वेद किसी पुरुष के बनाये हुये नहीं हैं, क्योंकि उनका 
बनानेवाला दीखता नहीं। तब यह बात माननी पड़ेगी, कि बेद्‌, 
अपौरुषेय हैं, जबकि वेदों का अपौरुषेयत्व सिद्ध हो गया, तो 
बह जिसके बनाये हुये वेद हैं नित्य हैं; और नित्य के काय भी 
नित्य होते हैं, इस कारण वेदों का नित्यत्व सिद्ध हो गया। यदि 
ऐसा कहा जावे, कि वेदों को भी किसी जीव ने बनाया होगा 
सो भो सत्य नहीं । 

झुक्ताझुक्तयोर योग्यत्वात्‌ ॥४७॥ 

अर्थ-जीव भी दो प्रकार के होते हैं--एक तो मुक्त दूसरे 
अमुक्त । यह दोनों प्रकार के जीव वेद के बनाने के अधिका री 
नहीं हैँ । कारण यह है कि सुक्त जीव में वह शक्ति नहीं र गे 
जिससे वेद बना सकें, और बड़ जीव अज्ञानी अल्पज्ञ ( थोड़ा 
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जाननेवाला ) इत्यादि दोषों से युक्त दोता है और वेद में इस 
श्रकार की बातें देखने में आती हैं, जो बिना सर्वज्ञ के नहीं हो 
सकतीं, और जीव अल्पन्ञ है, इस प्रमाण से भी वेदों की नित्यता 
सिद्ध हो गई | इसी विषय को और भी चढ़ करते हें । 


नापौरुषेयत्वा ज्षित्यत्वमंकुरादिवत्‌ ॥४८।॥ 

उर्थ-वेद अपौरुषेय हैं, इसवास्ते नित्य हैं, ऐसा नहीं; 
क्योकि श्रंकुर किसी पुरुष का बनाया हुआ नहीं होता, परन्तु 
अनित्य द्ोता है । 


तेषामपि तद्योगे ृष्टवाधादिप्रसक्तिः ।॥४६॥ 

अथ--यदि वेदों को भी बनाया हुआ माना जायगा, तो 
प्रत्यक्ष जो दीखता है, उसमें दोष प्राप्त होगा । इष्टान्त-जैसे कि 
अंकुर का लगानेवाला दीखता है और उपादान कारण जो बीज है 
वह भी दीखता है। इस प्रकार वेदों का बनानेवाला और 
उपादान कॉरण नहीं दीखता है, इस कारणा नित्य है । यदि नित्य 
न माना जाय, तो प्रत्यक्ष से विरोध हो जायगा । वेदों को जो 
अपौरुषेय कहा है, उसमें यह सन्देह होता है कि पौरुषेय किसको 
कहते हैं. और अपौरुषेय किसको कहते हैं ? इस सन्द्रे को दूर 
करने के लिये पौरुषेय का लक्षण लिखते हैं । 


सस्मिन्नहष्टेऽपि क्रतबुद्धिरुपजायते तत्पौरुषे- 


यम्‌ ॥५०॥ 

अर्थ-जिस पदार्थं का कर्ता प्रत्यक्ष न हो, अर्थात्‌ बनाने 
वाला न दीखता हो, लेकिन उस पदार्थ के देखने से यह ज्ञान 
हो, कि इसका बनानेवाला कोई अवश्य है ; इसका द्वी नाम पौरु- 
पेय है। लेकिन बेदों के देखने से यह बुद्धि उत्पन्न नहीं होती, 
क्योंकि वेदों की उत्पत्ति ईश्वर में मानी गई है और उन वेदों 
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का बनानेवाला कोई नहीं है, और उत्पत्ति, बनाना दोनों सें 
इतना अन्तर है कि बीज से अंकुर उत्पन्न हुआ, कुम्हार ने घड़े 
को बनाया, इस बात को बुद्धिमान अपने आप विचार लेब, कि 
उत्पत्ति और बनाना इसमें भेद है या नहीं? बनाना कोई 
आर बात हैं, उत्पत्ति कोई और बात है । इस तरह ही येदों की 
उत्पत्ति मानी गई है, ; किन्तु घटादि पदार्थो के समान चेदों की 
उत्पत्ति नहीं है । इस कारण वेद अपौरुषेय हैं । 

प्र«--जब कि वेदों में उन्हीं बातों का वर्णन है, जो संसार 
में वत्तमान हैं, तो वेदों को क्यों प्रमाण माना जाय ? 

उ०--निजशक्तचभिच्यक्तोः स्वतः प्रामा- 
ण्यम्‌ ॥ ५१॥ 

अ्रथं--जिस वेद के ज्ञान होने से अर्थात. जानने से आयुर्वेद 
( वैद्यक ), कला-कौशल आदि सब तरह की विद्याओं का प्रकाश 
होता है बह्‌ बेद स्वतः ( अपने आप ) प्रमाण हैं ।उस में दूसरे 
प्रमाण की कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि जो आप ही 
दूसरों का प्रमाण है, उसका प्रमाण किसको कह सकते हैं, 
जैसे-सेर-दुसेरी आदि तोलने को बाट तोलने में आप ही 
प्रमाण हैं, लेकिन सेर-दुसेरी आदि बाट क्यों प्रमाण है, ऐसा 
प्रश्न कहीं हो सकता, क्योंकि वह तो स्वतः प्रमाण है । इसी तरह 
वेदों को भी स्वतः प्रमाण समभना चाहिये | पहिले जो ४१ वें 
सून्न में नास्तिक ने यह-पूर्व पत्त किया था, कि वेदों का अर्थ नहीँ 
दो सकता, उसका उत्तर-पत्त वहाँ पर कह आये थे, और फिर 
भी उसको ही दृष्टान्त द्वारा प्रत्यक्ष करते हैं. । 

नासतः ख्यानं ग्रश्टृ्वल्‌ ॥ ५२ ॥ 

अर्थ--जैसे कि पुरुष के सींग नहीं होते, इसी तरह जो 
पदार्थ है ही नहीं, उसका कहना भी व्यर्थ दै, जैसे कि बन्ध्या 
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जरो का पुत्र। जबकि वन्ध्या स्त्री के पुत्र होता दी नहीं तो ऐसा 
कहना भी व्यर्थ है। यदि इस तरह वेदों का भी कठे अथे न होता 
तो बृद्ध लोग परम्परा से (एक को एकने पढ़ाया ) क्यो शिष्यों को ' 
पढ़ा कर प्रसिद्ध करते। इससे प्रत्यक्ष दता है कि वेदों का 
अर्थ है । ५ 
सतोवाघदश नात्‌ है. 
न सतोवाघदशनात्‌ ॥ ५३ ॥ ; 
अथे--जो पदार्थ सत्‌ है उसका बाघ किंसी तरह नहीं हो | 
सकता और वेद सत्‌ माने गये हैं, इसवास्ते ऐसा कहना नहीं 
नन सकता कि चेदार्थ नहीं है । 
प्र०— वेदार्थ है या नहीं, ऐसा मगाड़ा क्यों किया जाय, यही 
न कह दिया जावे, कि बेद का अर्थ है तो, परन्तु अनिवंचनीय है। 


नानिर्वचनीयस्य तदभावात्‌॥ ५४ ॥ है 
अर्थ-वैद के अर्थ को अनिर्वचनीय (जो कहने में न. ह 2० 
खाव ) कहना ठीक नहीं, क्योंकि संसार में ऐसा कोई पदार्थ | ` 
नहीं दीखता जो अनिवंचनीय हो, और उसी पदार्थ को कह 
सकते हैं, जो संसार में प्रत्यक्ष है; इसलिये अनिवचनीय कहना _ 
ठीक नहीं है । 
नान्यथाख्यातिः स्ववचोव्याघातात्‌ ॥ ५५॥ 
अ्र्थ--अन्यथा ख्याति भी नहीं कह सकते, क्योकि ऐसा | 
कहने पर अपने ही कथन में दोष पराप्त होता है । इस सूत्रका | 
अभिप्राय यद है, कि वेद का अर्थ दूसरा है, परन्तु संसार में ब 
लरी तरद प्रचलित हो रहा है, इस तरह की अन्यथा ख्याति | 
न पर यह दोष होता है, कि जो मनुष्य वेद का अथं हीन | 
क ` कर अनिर्वचनीय कहते हैं, वह न्याय अख्याति को क्या | 
हैं, ऐसा कहना उनके वचन से ही बिरुद्ध होगा। | 
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प्र०--अन्यथा ख्याति किसको कहते हैं ? 
a उ०--पदार्थ तो दूसरा हो, और अर्थ दूसरी तरद्द किया जाय, 
जेसे-सीप में चाँदी का आरोप करना अर्थात्‌ चाँदी सिद्ध करनी ! 


सदसत्ख्यातिर्वाधावाधात्‌ ॥ ५६ ॥ 

अर्थ-यदि ऐसा माना जाय, कि वेदों का अर्थ है,भी और 
नहीं भी है, क्योंकि जो संसार के कार्यों में चतुर नहीं हें उन- 
को वेद्‌ के अर्थ का वाध होता है; और जो सांसारिक कार्यों में 
चतुर हैं, उनको अत्राध होता है, इस तरह स्यादस्ति, स्यान्नास्ति, 
हैया नहीं, इस तरह जैनों के मत के अनुसार ही माना जाय, 
तो भी ठीक नहीं । इस सूत्र में पहिले सूत्र से नकार अनुवृत्ति 
आती है । “नासतःख्यातं न शरगवत्‌? इस सुत्र से लेकर ५६ वें 
सूत्र तक जो अर्थ विज्ञानभिछु ने किया है, और “गुणादीनां 
नात्यन्तवाधः”, इस सूत्र के आशय से मिलाया है, वह ठीक 
नहीं ; क्योंकि वैसा अथ करने से प्रसंग सें विरोधब्याता है। 
दूसरे यह कि इस ५९वें सूत्र को, जो कपिल सुनि के सिद्धान्त 
पक्ष में रखकर गुणों का बाध, अबाध दोनों ही माने हें, बह भी 
ठीक नहीं, क्योंकि “न वाहक पदार्थाप्रतीतेः”, इस सूत्र में आचाय 
पहिले ही कह चुके हैं, कि असत्‌ और सत्‌ इन दोनों घम्मों 
वाला कोई पदाथ संसार में नहीं दोखता, तो क्या आंचाय भी 
बिज्ञानभिछु के समान ज्ञांन-रहित थे, जो अपने पूर्वापर कथन 
को ध्यान में न रख कर गुणों को सत्‌ और असत्‌ दोनों रूपों 
से कहते । यहां तक वेदों की उत्पत्ति और नित्यता को सिद्ध कर 
चुके । अब शब्द के सम्बन्ध में विचार करते हैं । 


प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न स्फोटात्मकः शब्दः ॥५७॥ 
अर्थ-जो शब्द सुख से निकलता दै, उस शब्द के अतिरिक्त 
जो उस शब्द में अर्थ के ज्ञान कराने वाली शक्ति है, उसे स्फोट 
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स्री का पुत्र । जबकि वन्ध्या सन्जी के पुत्र होता ही नही तो ऐसा 
कहना भी व्यर्थ है । यदि इस तरह वेदों का भी कुछ अथे न स 

रद्ध लोग परम्परा से (एक को एकने पढ़ाया ) क्यों शिष्यों को 
पढ़ा कर प्रसिद्ध करते। इससे प्रत्यक्ष दोता है कि वेदों का 
थे है । 


न सतोवाधदशंनात्‌॥ ५३ ॥ 

अथे--जो पदार्थ सत्‌ है उसका बाध किंसी तरह नहीं हो 
सकता और वेद सत्‌ माने गये हैं, इसबास्ते ऐसा कहना नहीं 
बन सकता कि वेदार्थ नहीं है । 

प्र०--बेदा्थ है या नहीं, ऐसा भाड़ा क्यों किया जाय, यही 
न कह दिया जावे, कि बेद का अर्थ है. तो, परन्तु अनिवंचनीय है। 

नानिर्वचनीयस्य तदभावात्‌ ॥ ५४ ॥ 

अर्थ-ब्रेद के अर्थ को अनिर्वचनीय (जो कहने में न 
आव ) कहना ठीक नहीं, क्योंकि संसार में ऐसा कोई पदार्थ 
नहीं दीखता जो अनिर्वचनीय हो, और उसी पदार्थ को कह 
सकते हैं, जो संसार में प्रत्यन्त दै ; इसलिये अनिर्वचनीय कहना 
ठीक नहीं है। 


नान्यथार्यातिः स्वचचोव्याघातात्‌ ॥ ५५ ॥ 

श्रथ अन्यथा ख्याति भी नहीं कह सकते, क्योंकि ऐसा 
कहने पर अपने ही कथन में दोष प्राप्त होता है । इस सूत्र का 
अभिप्राय यहः है, कि वेद का अर्थ दूसरा है, परन्तु संसार में 
दूसरी तरह प्रचलित हो रहा है, इस तरह की अन्यथा ख्याति 
करने पर यह दोष होता है, कि जो मनुष्य वेद का अथ॑ ही न 
मान कर अनिर्वचनीय कहते हैं, बह न्याग्र अख्याति को क्यों 
मान सकते हैं, ऐसा कहना उनके वचन से ही विरुद्ध होगा । 
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प्र०--अन्यथा ख्याति किसको कहते हैं ९ 
उ०--पदार्थ तो दूसरा हो, और अर्थ दूसरी तरद्द किया जाय, 
जैसे--सीप में चाँदी का आरोप करना अर्थात्‌ चाँदी सिद्ध करनी ! 


सदसत्‌ख्यातिर्बाधाबाधात्‌ ॥ ५६ ॥ 
थे--यद्‌ ऐसा माना जाय, कि वेदों का अर्थ है.भी और 
नहीं भी है, क्योंकि जो संसार के कार्यों में चतुर नहीं हें उन- 
को वेद के अर्थ का बाघ होता है; और जो सांसारिक कार्यों में 
चतुर हैं, उनको अत्राध होता है, इस तरह स्यादस्ति, स्यान्नास्ति, 
हैया नहीं, इस तरह जैनों के मत के अचुसार ही माना जाय, 
तो भी ठीक नहीं । इस सूत्र में पहिले सूत्र से नकार अनुवृत्ति 
आती है । “नासतःख्यातं न झूंगवत्‌? इस सुत्र से लेकर ५६ वें 
सत्र तक जो अर्थ विज्ञानभिक्नु ने किया है, और “गुणादीनां 
नात्यन्तवाधः?, इस सूत्र के आशय से मिलाया है, वह ठीक 
नहीं ; क्योंकि वैसा अर्थ करने से प्रसंग में विरोधब्यात। है। 
दूसरे यह कि इस ५६वें सूत्र को, जो कपिल सुनि के सिद्धान्त 
क्त में रखकर गुणों का बाध, अबाध दोनों ही माने हैं, वह भी 
ठीक नहीं, क्योंकि “न तादृक्‌ पदार्थाप्रतीतेः?, इस सूत्र में आचाये 
पहिले ही कह चुके हैं, कि अलत्‌ और सत्‌ इन दोनों घम्मोँ 
वाला कोई पदाथ संसार में नहीं दीखता, तो क्या आंचाये भी 
बिज्ञानभिछु के समान ज्ञॉन-रहित थे, जो अपने पूर्वापर कथन 
को ध्यान में न रख कर गुणों को सत्‌ और असत्‌ दोनों रूपों 
से कहते | यहां तक वेदों की उत्पत्ति और नित्यता को सिद्ध कर 
चुके । अब शब्द के सम्बन्ध में विचार करते हैं । 
प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न स्फोटात्मकः शब्दः ॥५७॥ 
अ्र्थ--जो शब्द सुख से निकलता है, उस शब्द के अतिरिक्त 
जो उस शब्द में अर्थ के ज्ञान कराने वाली शाक्ति है, उसे स्फोट 
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i कहते ह ; जैसे कि--किसी ने कलश शब्द को कहा, तो उस | 
कलश शब्द के उच्चारण होने से कम्बु्रीबादि कपालों का जिस 
शक्ति से ज्ञान होता है, उसका दी नाम स्फोट है। इससे ऐसा 
न समका चाहिये, कि कलश इतना शब्द मुँ से निकलते ही 
कस्चुमीच वाला जो पदार्थ दै, उसका ही नाम कलश है, किन्छ 
जिस शक्ति से उसका ज्ञान होता है, उसी का नाम स्फोट क 

लाता है, किन्तु स्फोटात्मक शब्द नहीं हो सकता, क्योंकि इससे 

दो तरह के तर्क उत्पन्न हो सकते हैं, कि शब्द की प्रतीति दोती 

i है या नहीं । यदि प्रतीति होती है, तो जिस अर्थ वाले अक्षर 

> समुदाय से पूर्वापर मिला कर अर्थ प्रतीति और वाच्य ( कहने 

ik लायक़ ) वस्तु का बोध (ज्ञान) है, उसके सिवाय स्फोट को 
मानना व्यर्थ दै, क्योंकि शाब्द से ही अर्थ ज्ञान हुआ, स्फोट से 

नहीं । और यह कहो कि शब्द की प्रतीति नहीं होती, तब अथ 

ही नहीं; फिर स्फोट में ऐसी शक्ति कद्दां से आई जो बिना 
र्थं के अर्थ की प्रतीति करा सके | इस कारण स्फोट का 
मानना व्यर्थ है। 


i. प्र०--न शब्दनित्यत्वं कार्यंताप्रतातेः ॥ ५८ ॥ 
Et स्रथ--शब्द नित्य नहीं हो सकता, क्योंकि उच्चारण के 


बाद शाब्द नष्ट दो जाता है; जैसे--ककार उत्पन्न हुआ, उच्चा- 
रणावसान में फिर चष्ट हो गया, इत्यादि अलुभावों से सिद्ध | 
होता दै कि शब्द भी कार्य है । ॥ 
उ०--पूवेसिद्ध सत्वस्याभि व्यक्तिदीपेनेव | 

॥ ५6९ ॥ | 
अर्थ-जिस शब्द का होना पहिले ही से सिद्ध है, उस > 
“ek का उच्चारण करने से प्रकाश होता है, उसकी उत्पत्ति 
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नहीं होती है । दृष्टान्त-जैसेकि अंधेरे स्थान में रक्‍खे हुये 

. पात्र को दीपक प्रकाश कर देता है। ऐसा नहीं कह सकते कि 
दीये ने पात्र को उत्पन्न कर दिया, क्योंकि पांत्र तो पहिले से 
ही वहाँ विद्यमान था, अंधकार फे कारण उसका ज्ञान नहीं होता 
था। इसी तरह शब्द भी पहिले से सिद्ध है, उच्चारण करने से 
केवल उनका प्रकाश होता है, इसलिये शब्द नित्य है । 


सत्कार्यसिद्वांतश्चेत्‌ सिद्धसाधनम्‌ ॥ ६० ॥ 

अथ--यदि ऐसा कहा जाय, कि काये जिस अवस्था में 
दीखता है, उसी अवस्था में सत्‌ है, शेष और अत्रस्थाओं में 
असतू है । इसी तरद्द शब्द का भी कार्ये है, और अपनी अवस्था 
सें सत्‌ है, ऐसा मानेंगे, तो आचाय कहते हैं, कि ऐसा मनने पर 
हम शब्द के सम्बन्ध में सिद्ध साधन मानेंगे, अर्थात्‌ जो शब्द 
पहिले हृदय में था, उसीको उच्चारण आदि क्रियाओं से स्पष्ट 
किया है, किन्तु घटादि पदाथाँ के समान बनाया नहीं है । यहाँ- 
तक राब्द-विचार समाप्त हुआ। अब इस विषय का बिचार 
करेंगे कि जीव एक है चा अनेक हैं । 


नाह्वेतमात्मनो लिंगात तद्धेदप्रतीते! ॥ ६१ ॥ 

अर्थ--जीव एक नहीं है, किन्तु अनेक हैं, इस सूत्र का यह 
भी अर्थ है । जीव और ईश्वर इन दोनों का अभेद मानकर जो 
अद्वेत माना जाता हे चह ठीक नहीं, क्योंकि जीव के जो 
अल्पन्ञत्वादि चिह्न हैं, और इश्वर के जो सबज्ञत्वादि चिन्ह हैं, 
उनसे दोनों में भेद ज्ञात होता है । 


नानान्मनापि प्रत्यक्षबाघात्‌ ॥ ६२ ॥ 


अर्थ--अनात्मा जो सुख डुःखादिकों के भोग हैं | उनसे भी 
यही बात सिद्ध होती है, कि जीव एक नहीं दै, क्योंकि एक 
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जाननेवाला ) इत्यादि दोषों से युक्त द्ोता है और वेद में इस 
प्रकार की बातें देखने में आती हैं, जो बिना सर्वज्ञ के नहों हो 
सकतीं, और जीव अल्पन्ञ है, इस प्रमाण से भी वेदों की नित्यता 
सिद्ध हो गई । इसी विषय को और भी दृढ़ करते हैं 

नापौरुषेयत्वान्नित्यत्वमंकुरादिवत्‌ ॥४८॥ 

अथ--वेद अपौरुषेय हैं, इसवास्ते नित्य हैं, ऐसा नहीं; 
क्योकि श्रंकर किसी पुरुष का बनाया हुआ नहीं होता, परन्तु 
अनित्य ददोता है । 


तेषामपि तद्योगे इष्टबाधादिप्रसक्तिः ।॥४६॥ 


थे—यदि वेदों को भी बनाया हुआ माना जायगा, तो , 


प्रत्यन्त जो दीखता है, उसमें दोष प्राप्त होगा । दष्टान्त-जैसे कि 
अंकुर का लगानेवाला दीखता है और उपादान कारण जो बीज है 
ब्द भी दीखता है। इस प्रकार वेदों का बनानेवाला और 
उपादान कारण नहीं दीखता है, इस कारण नित्य है । यदि नित्य 
न माना जाय, तो प्रत्यक्ष से विरोध हो जायगा। वेदों को जो 
अपौरुषेय कहा है, उसमें यह सन्देह होता है कि पौरुषेय किसको 
कहते हें और अपौरुषेय किसको कहते हैं ? इस सन्द्रेह को दूर 
करने के लिये पौरुषेय का लक्षण लिखते हैं । 

यस्मिन्नदष्टेऽपि क्रतबुद्धिरुपजायते तत्पौरुषे- 
यम्‌ ॥२०॥ 

अर्थ-जिस पदाथ का कर्ता प्रत्यक्ष न हो, अर्थात्‌ बनाने 
वाला न दीखता हो, लेकिन उस पदार्थ के देखने से यह ज्ञान 
हो, कि इसका बनानेवाला कोई अवश्य है ; इसका ही नाम पौरु- 
पेय है । लेकिन बेदों के देखने से यह बुद्धि उत्पन्न नहीं होती 
क्‍योंकि वेदों की उत्पत्ति ईश्वर में मानी गई है और उन वेदों 
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का बनानेवाला कोई नहीं है, और उत्पत्ति, बनाना ' दोनों में 
इतना अन्तर है कि बीज से अंकुर उत्पन्न हुआ, ऊुम्हार ने घड़े 
को बनाया, इस बात को बुद्धिमान अपने आप विचार लेब, कि 
उत्पत्ति और बनाना इसमें भेद है या नहीं? बनाना कोई 
और बात हैं, उत्पत्ति कोई और बात है । इस तरह ही वेदों की 
उत्पत्ति मानी गई है, ; किन्तु घटादि पदार्थों के समान वेदों की 
उत्पत्ति नहीं है । इस कारण वेद अपौरुषेय हैं । 

प्र०--जब कि वेदों में उन्हीं बातों का वर्णन है, जो संसार 
में वर्त्तमान हैं, तो वेदों को क्यों प्रमाण माना जाय ? 

उ०--निजशक्तचभिव्यक्तेः स्वतः प्रामा- 
ण्यस्‌॥ ११ ॥ 

अर्थ--जिस वेद के ज्ञान होने से अर्थात्‌ जानने से आयुर्वेद 
( वेद्यक ), कला-कौशल आदि सब तरह की विद्याओं का प्रकाश 
होता है वह वेद स्वतः ( अपने आप ) प्रमाण हैं ॥उस में दूसरे 
प्रमाण की कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि जो आप ही 
दूसरों का प्रमाण है, उसका प्रमाण किसको कह सकते हैं, 
जैसे-सेर-दुसेरी आदि तोलने को बाट तोलने में आप ही 
प्रमाण हैं, लेकिन सेर-दुसेरी'आदि बाट क्यों प्रमाण है, ऐसा 
प्रश्न कहीं हो सकता, क्योंकि वह तो स्वत: प्रमाण है । इसी तरह 
बेदों को भी स्वतः प्रमाण समझना चाहिये | पद्दिले जो ४१ वें 
सूत्र में नास्तिक ने यह-पूर्व पक्त किया था, कि वेदों का अर्थ नहीं 
दो सकता, उसका उत्तरपक्ष वहाँ पर कह आये थे, और फिर 
भी उसको ही दृष्टान्त द्वारा प्रत्यक्ष करते हैं । 

नासतः ख्यानं रश्झज्वल ॥ ५२॥ 

अर्थ-जैसे कि पुरुप के सींग नहीं होते, इसी तरह जो | 
पदार्थ है ही नहीं, उसका कहना भी व्यर्थ है, जैसे कि वन्थ्या | 
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झर का पुत्र। जबकि वन्ध्या खी के पुत्र होता ही नहीं तो ऐसा 
कहना भी व्यथं है । यदि इस तरह वेदों का भी कुछ अथं न होता 
तो वृद्ध लोग परम्परा से (एक को एकने पढ़ाया ) क्यों शिष्यों को 
पढ़ा कर प्रसिद्ध करते। इससे प्रत्यक्ष होता है कि वेदों का 
अर्थ दै । 


न सतोवाधदर्शनात्‌॥ ५३ ॥ 

अथ-जो पदार्थ सत्‌ है उसका बाध किसी तरह नहीं हो 
सकता और वेद सत्‌ माने गये हैं, इसवास्ते ऐसा कहना नहीं 
बन सकता कि वेदार्थ नहीं है । 

प्र० वेदार्थ है या नहीं, ऐसा झाडा क्यों किया जाय, यही 
न कढ दिया जावे, कि वेद का अर्थ है तो, परन्तु अनिर्वचनीय है। 


नानिर्वंचनीयस्य तदभावात्‌॥ ५४ ॥ 

अर्थ-वेद के अर्थ को अनिर्वचनीय (जो कहने में न 
आव ) कहना ठीक नहीं, क्योंकि संसार में ऐसा कोई पदाथ 
नहीं दीखता जो अनि्वंचनोय हो, और उसी पदार्थ को कह 
सकते हैं, जो संसार में प्रत्यक्ष है ; इसलिये अनिर्वचनीय कहना 
ठीक नहीं है। 

नान्यथाख्यातिः स्ववचोव्याधातात्‌ ॥ ५५ ॥ 

श्रथ-अन्यथा ख्याति भी नहीं कह सकते, क्योकि ऐसा 
कहने पर अपने ही कथन में दोष प्राप्त दोता है । इस सूत्र का 
अभिप्राय यद है, कि वेद का अर्थ दूसरा है, परन्तु संसार में 
सरी तरह प्रचलित हो रहा है, इस तरह की अन्यथा ख्याति 
करने पर यह दोष होता है, कि जो मनुष्य वेद का अर्थ ही न 
कर अनिबंचनीय कहते हैं, बह न्याय अख्याति को क्यों 


बे. हि 
मान सकते है, ऐसा कहना उनके बचत से ही विरुद्ध होगा । 
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प्र०--अन्यथा ख्याति किसको कहते हैं ? 

उ०--पदार्थ तो दूसरा हो, और अर्थ दूसरी तरह किया जाय, 
जैसे--सीप में चाँदी का आरोप करना अर्थात्‌ चाँदी सिद्ध करनी ! 

सदसतख्यातिर्बाधाबाधात्‌ ॥ ५६ ॥ 

अथ-यदि ऐसा माना जाय, कि वेदों का अर्थ है,भी और 
नहीं भी है, क्योंकि जो संसार के कार्यों में चतुर नहीं हैं उन- 
को वेद के अर्थ का बाध होता है; और जो सांसारिक कार्यों में 
चतुर हैं, उनको अत्राध होला है, इस तरह स्यादरित, स्यान्नास्ति, 
हैया नहीं, इस तरह जैनों के मत के अनुसार ही माना जाय, 
तो भी ठीक नहीं । इस सूत्र में पहिले सूत्र से नकार अलुबृत्ति 
आती है । “नासतःख्यातं न झंगवत्‌”? इस सूत्र से लेकर ५६ वें 
सूत्र तक जो अर्थ विज्ञानभिक्षु ने किया है, और “गुणादीनां 
नात्यन्तबाधः?, इस सूत्र के आशय से मिलाया है, वह्‌ ठोक 
नहीं ; क्योंकि वैसा अथ करने से प्रसंग सें विरोधब्याता है। 
दूसरे यहद कि इस ५६वें सूत्र को, जो कपिल सुनि के सिद्धान्त 
पत्त में रखकर गुणों का बाध, अबाध दोनों ही माने हैं, वह भी 
ठीक नहीं, क्योंकि “न तादृक्‌ पदार्थाप्रतीतेः”, इस सूत्र में आचाये 
पहिले ही कह चुके है, कि असत्‌ और सत्‌ इन दोनों धम्मो 
वाला कोई पदार्थ संसार में नहीं दोखता, तो क्या आंचाये भी 
विज्ञानभिछ्ु के समान ज्ञान-रहित थे, जो अपने पूर्वापर कथन 
को ध्यान में न रख कर गुणों को सत्‌ और असत्‌. दोनों रूपों 
से कहते | यहां तक वेदों की उत्पत्ति और नित्यता को सिद्ध कर 
चुके । अब शब्द के सम्बन्ध में विचार करते हैं । 


प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न स्फोटात्मकः शब्दः ॥५७॥ 
अर्थ--जो शब्द मुख से निकलता है, उस शब्द के अतिरिक्त 
जो उस शाब्द में अर्थ के ज्ञान कराने वाली शाक्ति है, स्फोट 
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कह्दते ह्‌; जेंसे कि--किसी ने कलश शब्द को कहा, तो उस 
कलश शब्द के उच्चारण द्वोने से कम्बुग्रीबादि कपालों का जिस, 
.._ शक्ति से ज्ञान द्वोता है, उसका दी नाम स्फोट है। इससे ऐसा 
' न सममना चाहिये, कि कलश इतना शब्द मुँह से निकलते ही 
बाला जो पदार्थ है, उसका ही नाम कलश है, किन्तु 
जिस शक्ति से उसका ज्ञान होता है, उसी का नाम स्फोट कह- 
लाता है, किन्तु स्फोटात्मक शब्द नहीं हो सकता, क्योंकि इसमें 
दो तरह के तक उत्पन्न हो सकते हैं, कि शब्द को प्रतीति होती 
है या नहीं। यदि प्रतीति होती है, तो जिस अर्थ वाले अक्षर 
से पूर्वापर मिला कर अथ प्रतीति और वाच्य ( कहने 
लायक़ ) वस्तु का बोध (ज्ञान) है, उसके सिवाय स्फोट को 
मानना व्यर्थ दै, क्योंकि शब्द से ही अर्थ ज्ञान हुआ, स्फोट से 
नहीं | और यदद कहो कि शब्द की प्रतीति नहीं होती, तब अर्थ 
ही नहीं} फिर स्फोट में ऐसी शक्ति कद्दां से आई जो बिना 
मर्थं के अर्थ की प्रतीति करा सके | इस कारण स्फोट का 
मानना व्यर्थ है। 
प्र०--न शब्दनित्यत्वं कार्यताप्रतातेः ॥ ५८ ॥ 
अर्थ--शब्द नित्य नहीं हो सकता, क्योंकि उच्चारण के 
बाद शब्द नष्ट दो जाता है; जैसे-ककार उत्पन्न हुआ, उच्चा- 
रणावसान में फिर नष्ट हो गया, इत्यादि अनुभावों से सिद्ध 


3 होता दै कि शब्द भी कार्य है। 

उ०--पूर्चेसिद्ध सत्वस्याभि व्यक्तिदीपेनैव 
५ 

 ज्टस्य॥५९॥ 


अर्थ-जिस शब्द्‌ का होना पहिले हदी से सिद्ध है, उस 
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नहीं होती है । दष्टान्त--जैसेकि अंधेरे स्थान में रक्‍्खे हुये 

. प्रात्र को दीपक प्रकाश कर देता है। ऐसा नहीं कह सकते कि 
दीये ने पात्र को उत्पन्न कर दिया, क्योंकि पांत्र तो पहिले से 
ही वहाँ विद्यमान था; अंधकार फे कारण उसका ज्ञान नहीं होता 
या। इसी तरह शब्द भी पहिले से सिद्ध है, उच्चारण करने से 
केवल उनका प्रकाश होता है, इसलिये शब्द नित्य है । 


सत्कार्यसिद्वांतश्चेत्‌ सिद्व्साधनस्‌ ॥ ६० ॥ 

अर्थ-यदि ऐसा कहा जाय, कि काये जिस अवस्था में 
दीखता है, उसी अवस्था में सत्‌ हे, शेष और अवस्थाओं में 
असत्‌ है। इसी तरह शाब्द का भी काये है, और अपनी अवस्था 
में सत्‌ है, ऐसा मानेंगे, तो आचाय कहते हैं, कि ऐसा मनने पर 
हम शब्द के सम्बन्ध में सिद्ध साधन मानेंगे, अर्थात्‌ जो शब्द 
पहिले हृदय में था, उसीको उच्चारण आदि क्रियाओं से स्पष्ट 
किया है, किन्तु घटादि पदार्थों के समान बनाया नहीं है । यहाँ- 
तक शब्द-विचार समाप्त हुआ। अब इस विषय का विचार 
करेंगे कि जीव एक है वा अनेक हैं । 


नाह्तमात्मनो लिंगात तद्धेदप्रतीते! ॥ ६१ ॥ 

अथ--जीव एक नहीं है, किन्तु अनेक हैं, इस सूत्र का यह 
भी अर्थ है। जीव और इश्वर इन दोनों का अभेद मानकर जो 
श्वेत माना जाता है बह ठीक नहीं, क्योंकि जीव के जो 
अल्पन्ञत्वादि चिह्न हैं, और इश्वर के जो सवज्ञत्वादि चिन्ह हैं, 
उनसे दोनों में भेद ज्ञात होता है। 


नानान्मनापि प्रत्यक्षबाधात्‌ ॥ ६२ ॥ 
अथ--अनात्सा जो सुख दुःखादिकों के भोग हैं । उनसे भी 
यही बात सिद्ध होती है, कि जीव एक नहीं है, क्‍योंकि एक 
es i 
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मानने से प्रत्यक्ष में विरोध की प्राप्ति होती है, और संसार में 

दीखता भी है, कि सुख-दु:ख अनेक व्यक्ति एक समय में भोग . 
करते हैं, दूसरे पक्त में ऐसा अर्थ करना चाहिये, कि जो मनुष्य 

एक आत्मा के अतिरिक्त और कुछ नहीं मानते, उन सिद्धांत में 

पूर्वोक्त दोष के अतिरिक्त और एक दोष यह भी प्राप्त हो जायगा, 

कि घटादि कार्यों को भी आत्मा मान कर उतके नाश होते ही 

आत्मा का भी नाश मानना होगा। यह प्रत्यक्ष से विरोध 

होगा, इसलिये ऐसा अद्वैत मानना सत्य नहीं है । 


नोभाभ्यां ते नव ॥ ६३॥ ड 
अर्थ-आत्मा और अनात्मा इन दोनों की एकता है ऐसा 
कहना भी योग्य नहीं, क्योंकि उसी प्रत्यक्ष प्रमाण में बाधा ध्राप्त 
हो जायगी, और संसार में यह बात प्रत्यक्ष दीख रही है, क्रि 
आत्मा और अनात्मा दो पद।थं भिन्न-भिन्न हैं, इस वास्ते ऐसा 
कहना कि एक आत्मा के अतिरिक्त और कुछ योग्य नहीं । 

प्र०--अगर तुम ऐसा मानते दो कि आत्मा और अनात्मा 
भिन्न-भिन्न पदार्थ है, तो श्रुतियाँ ऐसा क्यों कदी हैं, कि “एकमेवा- 
दवितीयंन्रह्म ।? “आत्मैतेदं सर्वम्‌” ( एक ही ब्रह्म अद्वितीय है ) ; 
यह सब आतमा ही है ) इत्यादि श्रुतियाँ एक आत्मा बताती हैं, 
तो बहुत से आत्मा, जीव वा ब्रह्म प्रथकू-प्रथक्‌ क्यों माने जाँय । 

उ०--अन्यपरत्वमविवेकानां तत्र ॥ ६४ ॥ 

अर्थ--इन श्रृतियों में अन्यपरत्व अर्थात्‌ वैत है, ऐसा ज्ञान 
अज्ञों को होता है, और जो विद्वान्‌ हैं वह इन श्रुतियों का ऐसा 
अथ नहीं करते हैं, क्योंकि अद्वितीय शब्द से यह प्रयोजन है, 
कि ईश्वर के समान दूसरा और कोई नहीं है, और जो एक 
आत्मा मानते हैं, उनके मत में संसार का उपादान कारण सत्य 
. नहीं हो सकता । 
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नात्माविद्या नोभयं जगदुपादानकारणं 


निःसङ्गत्वात्‌॥ ६५ ॥ 

अर्थ--इस कारण आत्मा जगत्‌ का उपादान कारण नहीं 
हो सकता कि वह्‌ निर्विकार है । यदि अविद्या को संसार का 
उपादान कारण मानें तो अविद्या भी संसार का उपादान कारण 
नहीं हो सकती, क्योंकि सत्‌. मानें तो ट्रतापत्ति प्राप्त होती है, 
ओर असत्‌ मानने पर बन्ध्या के पुत्र के सदृश ( समान ) अभाव 
वाली हो जायगी, और आत्मा तथा अविद्या यह दोनों मिलकर 
संसार का उपादान कारण इस प्रकार नहीं हो सकते कि आत्मा 
संग रहित है, इस कारण ही जो एक आत्मा के अतिरिक्त और 
कुछ नहीं मानते, उनके मत में संसार का उपादान कारण सिद्ध 
नहीं हो सकता है । 

नैकस्यानन्दचिद्रूपत्वे इयोभेदात्‌ ॥ ६६ ॥ 

अर्थ--वेदादि सत्‌ शास्र इश्वर को सच्चिदानन्द कहकर पुकार 
रहे हैं, और जीव में आनन्द रूप होना नहीं है, इस कारण इश्वर 
ओर जीव इन दोनों में भेद है । 

प्र०--जीव में आनन्द तो माना ही नहीं गया है, तो मुक्ति 
का उपदेश क्यों कहा, क्योंकि मुक्ति अवस्था में ठुःखों के दूर 
हो जाने पर आनन्द होता ही है ९ 

उ०--दुःखनिवृत्तेगौणः ॥ ६७॥ 

अर्थ-सुक्त होने पर दुःस्व दूर हो जाते हैं, ऐसा कहना 
गौण है। यद्यपि मुक्ति होने पर दुःख दूर हो जाते हैं, परन्तु 
अल्पज्ञता तो जीव में उस समय भी बनी रहती है, इसलिये 
फिर भी दुःख उत्पन्न होने का भय बना ही रता है, इस कारण 
जीव संदा आनन्द में नहीं रहता है, अतः जीव को आनन्द- 
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स्वरूप नहीं कह सकते। आनन्द्स्वरूप तो ईश्वर को द्वी कह 
सकते हैं । 
प्र०--जब कि आप की मुक्ति ऐसी है, कि जिसके होने पर 
 मरीफिर कुछ दिनों के बाद दुःख उत्पन्न होने की संभावना बनी 
. रहती है तो ऐसी मुक्ति से बद्ध रना ही अच्छ। हे । 
उ०--विमुक्तिप्रशंसा मन्दानाम्‌ ॥ ६८ ॥ 
शअ्र्थ--विमुक्त ( बद्ध रहना ) की प्रशंसा मूखं लोग करते 
 हे,नकि विद्वान्‌ लोग | कोई-कोई मन को नित्य मानते हैं, 
उनके मत का भी खंडन करते हू । 
न व्यापकत्वं मनसः करणत्वादिन्द्रि यत्वाद्वाद& 
. अर्थ-मन व्यापक नहीं है, क्योंकि मन को इन्द्रिय और 
. कारण माना है। 
 प्र०-कारण किसको कहते हें? 
उ०-ज्ञिसके द्वारा जो अपने काय करने में तेयार हो, जेसे 
कि मन के द्वारा जीवात्मा अपने कार्यों को करता है । 


सक्कियत्वादूगतिश्रुतेः ॥ ७० ॥ 

. अर्थ-मन क्रियाबाला है इसलिये मन हर एक इन्द्रियो 
के व्यापार और प्रवृत्ति का हेतु है, गतिवाला भी है । 

प्र०--यदिं मन को नित्य नहीं मानते तो मत मानो, लेकिन 
निर्द्रिभाग, कारण रहित तो मानना द्दोगा। 


उ०--न निर्भागत्वं तद्योगात्‌ घटवत्‌ ॥ ७१ ॥ 
अ्रथ--जैसे घट आदि पदार्थ मृत्तिका ( मिट्टी ) के काये 
हें इस ही तर्द मन भी किसी का कार्य अवश्य है। जबकि 
का निश्चय हो गया तो उसको कारण योग भी अवश्य होगा। 
प्र०-मन नित्य है या अनित्य ? 


. ~ NHS MT 
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ड०---प्रक्रुतिपुरुषयोरन्यत्‌ सर्वमनित्यम्‌ ॥ ७२ 

अथ->प्रकृति और पुरुष के अतिरिक्त जो अन्य पदार्थ हैं 
नह सब अनित्य हैं, इस कारण से मन भी अनित्य है । 

प्र०--प्रकृति और पुरुष इन दो को ही नित्य क्यों माना है ? 

उ०--न भागला भो भोगिनो निर्भागस्वश्ुतेः७३ 

अर्थ--जो आप ही कारण रूप है उसका और कोई कारण 
नहीं हो सकता, उसको तो सब ही कारण रहित मानते चले 
आये हैं, इस कारण प्रकृति, पुरुष दोनों नित्य हैं । 

प्र०--पुरुष की मुक्ति क्यों ध्षानी गई है ? 

नानन्दाभित्य्ति्ु छिनिधेमत्वात्‌ ॥ ७४ ॥ 

अर्थ--प्रधान जो प्रकृति है उसको आनन्द की अभिव्यक्ति 
(ज्ञान ) नहीं हो सकती, इस कारण उसकी मुक्ति भी नहीं कह 
सकते ; क्योंकि आनन्द प्रधान का धर्म नहीं है। किन्तु जीव का है। 

उ०--न विशेषगशुणोच्छित्तिस्तद्वत्‌ ॥ ७५ ॥ 

अ्रथे-सत्व, रज, तम, इनके नाश होने को ही यदि मुक्ति 
माना जाय तो भी ठीक नहीं, क्योंकि उक्त सत्वादि तीन गुण 
प्रधान के स्वाभाविक धर्म हैं, उनका नाश होना प्रधान का धर्म 
नहीं है, इसलिये उसकी मुक्ति नहीं मानी जाती । 

न विशेषगतिनिष्क्रयस्थ ॥ ७६ ॥ 

अर्थ--यदि विशेष गति ऊपर नीचे का जाना, आना अर्थात्‌ 
ब्रद्मलोक की ध्रापि इत्यादिक को ही मुक्ति मानें सो भी नहीं हो 
सकती, क्योंकि प्रधान तो क्रिया शून्य है जो कुछ उसमें क्रिया 
दीखती है बह्‌ सब पुरुष के संसग ( मेल ) से है, परन्तु आप 
ऐसी शक्ति को नहीं रखता । 


नाकारो परागोच्छित्तिः च्षणिकत्वादिदोषात ७० 
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अर्थ यदि आकार के सम्बन्ध को छोड़ देना ही मुक्ति 
मानें तो भी ठीक नही, क्योंकि उसमें क्षणिकत्वादि दोष प्राप्त 
झोते हैं। इस सूज्ञ का स्पष्टां यह है--प्रकृति का आकार घड़ा है, 
उसका फूट जाना है उसको ही प्रकृति की मुक्ति मान लिया जाय 
सो यदद कथन कुछ अच्छा नहीं है, क्योंकि ज्षणिकत्वादि सैकड़ों 
दोष प्राप्त हो जायेंगे, ऐसा मानने से । जैसेकि कोइ घड़ा इस क्षण 
में टूट गया और फिर इसी क्षण में दूसार बन गया तो इत्यादि 
कारणों से प्रधान की मुक्ति कैसे होसकती, है ? 


न सर्वोच्छित्तिः पुरुषार्थत्वादिदोषात्‌ ॥ ७८ ॥ 

अर्थ-सबको छोड़ देना भी मोक्ष नहीं होसकता। यदि 
प्रधान सम्पूर्ण ( सब ) सृष्टि आदि रचना को छोड़ दे तो भी 
उसकी मुक्ति नहीं होसकती, क्योंकि मधान के सब सार्थ पुरुप के 
लिये हैं । 

एवं शून्यमपि ॥ ७६ ॥ 

अथ--यदि सब को जोड़ देना ही प्रधान की मुक्ति का 
लक्षण मान भी लिया जाय तो वह मुक्ति शून्य रहेगी, क्योंकि 
आनन्द न रहेगा तो व्यथ है, इसलिये ऐसा न आना जाय | 

प्र०--पुरुष के साथ रहने चाली प्रकृति किसी स्थान सें पुरुष 
को छोड़ दे, इसको ही मुक्ति क्यों न माना जाय ? 


उ०--संयोगाश्व वियोगान्ता इति न देशादि- 
लाभोऽपि ॥ ८० ॥ 

अर्थ-जिसका संयोग होता है उसका वियोग तो निश्चय 
दी होगा फिर किसी स्थान यें जाकर छोड़ा तो क्या मुक्ति हो 
सकती दे ? किसी सूरत में नहीं। इसी तरह जब प्रकृति और 
पुरुष का संयोग है तो वियोग भी ज़रूर होगा, फिर उसमें देश 
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की क्या जरूरत है, क्योंकि स्थान के प्राप्त होने से मुक्ति तो हो ही 
नहीं सकती । 

नभागियोगो भागस्य ॥ ८१॥ 

अर्थ-प्रधान के भाग (अंश ) जो महत्तत्बादिक हैं उन- 
का भागी ( प्रधान ) में मिल जोना ही सुक्ति है, सो भी नहीं 
हो सकता, क्योंकि वह तो उसमें मिलते ही हैं । 

नाणिमादियोगोऽप्यवश्यंभावित्वात्‌ तदुच्छिते- 
रितरयोगवत्‌॥ ८२ ॥ 

अथ--पुरुष के योग से अणिमादि ऐश्वय्याँ का योग होना 
भी प्रधान की मुक्ति का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि जिसका 
योग है उसका वियोग तो अवश्य ही होगा, जैसाकि दूसरे 
पदार्थों में मालूम होता है। 

नेन्द्रादिपषदयोगोउपितद्वत्‌ ॥ ८३ ॥ 

अर्थ--पुरुष के संयोग से इन्द्रादि पद की प्राप्ति का होना 
प्रधान की मुक्ति का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि बह सब 
नाशावान्‌ हैं। अब “अहक्लारिकश्रुतेनभौतिकानि” इस सूत्र में जो 
बात सूचम रीति से कही है उसको कहते हैं-- 

न भूताप्रकृतित्वमिन्द्रियाणामाह कारिकत्व- 
श्रुतेः ॥ ८४ ॥ 

अथ--जो वात प्रथिवी आदि भूतों में विद्यमान है बह बात 
इन्द्रियों में नहीं दीखतो, इसवास्ते इन्द्रियों को भौतिक नहीं कह 
सकते, किन्तु अहड्लार से पैदा हुई हैं । 

प्र«--सांख्य के मत के अनुसार प्रकृति और पुरुष का ज्ञान 
होना ही मुक्ति का हेतु है ; किन्तु वेशेषिकादिकों ने जो छः पदार्थ 
माने हैं उनके ज्ञान से मुक्ति क्यों नहीं हो सकती ? 


CC-0.Dwivedi Lok Hitkari Pustakalaya, Ghaziabad. Digitzed by eGangotri 


FP RPA Ss नी -बबक++ ४ पकक कक - 


( १५४ ) 


उ०--न षट्पदार्थनियमस्तद्बोधान्छुकतिः ।८५॥ 
श्र्थ-पदार्थ छः ही हैं. ऐसा कोई नियम नहीं; किन्तु 


पदाथ असंख्य ( बेशुमार ) हैं । अभाव जानने के वास्ते असंस्य 
पदाथ हैं, तो छः पदार्थों के जानने से मुक्ति नहीं हो सकती । 

षोड़शादिष्वप्येवम्‌ ॥ ८९ ॥ 

श्रथ~गौतमादिकों ने जो सोलह पदार्थ माने हैं और जिन- 
जिन महर्षियों ने पञ्चीस पदार्थ माने हैं उनके जान लेने से भी 
मुक्ति नही हो सकती ; क्योकि पदार्थ तो असंख्य हैं । 

प्र०--वैशेषिकादिकों का मत क्यों दूषित माना गया 
है; क्योकि वह बैशेषिक्ादिक परथिवी आदि के अगुणों को नित्य 
मानते 


उ०-_-नाणुनित्ययतातत्कार्यत्वश्रुतेः ॥ ८७ ॥ 


अर्थ--मथिवी आदि के अग़ुओं की नित्यता किसी प्रकार ' 


प्राप्त नहीं हो सकती, क्योंकि श्रुतियाँ उनको कार्य रूप कहती हैं 

! आर एक युक्ति भी है। जब प्रथिवों आदि साकार है तो उनके 

| jo अणु भी साकार हो सकते हें। जब साकारता प्राप्त हो गई तो 
_ किसी के कार्ये भी जरूर हुए, इस कारण प्रथिवी आदि के 
4 अणुओं को नित्य नहीं कह सकते । यहाँ अणु का अथ परमाणु 
नहीं, उससे स्थूल है । 

| प्र०--आप अणुओं को नित्य नहीं मानते तो मत मानो 
लेकिन उनका कोई कारण नहीं दीखता, इसवास्ते उनको कारण 
रहित मानना चाहिये ? 


. उ०--न निर्भागत्वं कार्यत्वात्‌ ॥ दद ॥ 
अर्थ-जबकि अणु कार्यं है तो कारण रदित केसे हो सकते 
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हैं ? क्योंकि जो काये है उसका कारण भी अवश्य ही कोई न 
कोई होगा । 

प्र०--जबकि प्रकृति और पुरुष दोनों ही आकार रहित हैं: 
तो उनका प्रत्यक्त केसे हो सकता है; क्योंकि जबतक रूप न 
होगा तबतक प्रत्यक्ष नहीं हो सकता ? 

उ०--न रूपनिबन्धात्‌ प्रत्यक्षनियमः ॥ ८& ॥ 

अर्थ-रूप के विना प्रत्यक्ष नहीं होता, कोई नियम नहीं है ; 
क्योकि जो बाहर की वस्तु है उसके देखने के वास्ते अवश्यमेव 
इन्द्रिय से योग की आवश्यकता रहती है, लेकिन जो ज्ञान से 
जाना जाता है. उसको रूपवान होने की कोई आवश्यकता नहीं 
है, और नास्तिक लोग जो यह बात कहते हैं कि साकार पदार्थ 
का ही प्रत्यन्त होता है, निराकार का नहीं. होता, यह कथन ठीक 
नहों, क्योंकि जब नेत्र आदि इन्द्रियों में दोष हो जाता है तब 
सामने रक्खे हुए घट-पटादि पदार्थो का भी प्रत्यक्ष नहीं होता । 
इस से साबित होता है कि पदार्थ का स्वरूप होना प्रत्यक्ष होने 
में नियम नहीं, किन्तु इन्द्रियों की स्वच्छता हेतु है । 

प्र०--आपने जो अणुओं को कार्यरूप कहकर अनित्य 
सिद्ध किया तो क्या अणु कोई वस्तु आपके मत में है या नहीं ? 
इसपर आचाये अपना मत दिखाते हैं। 


उ०--न परिमाणचातुविध्यं द्वाभ्यां तद्योगात्‌॥६० 

अर्थ--जो मनुष्य अणु, महत्‌, दीघं, ह्रस्व यह चार भेद मान- 

कर परिमाण चार तरह के मानते हैं ऐसा मानना ठीक नहीं है; 

क्योंकि जिस बात के सिद्ध करने को चार प्रकार के परिमाण 
मानते हैं वह बात अशु और महत्‌ इन दो तरह के परिमाणों , 

से भी सिद्ध हो सकती है। दीघ और हस्व यह दो परिमाण महत्‌ 
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परिमाण के अवान्तर ( भीतर रहने वाले ) भेद हैं । यदि गिनती 
बढ़ानी ही स्वीकार है तो एक तिरछा अरु, एक सीधा अर, 
ऐसे ही बहुत से भेद हो सकते हैं ; लेकिन ऐसा होना ठीक नहीं । 
ओर हमने जो अण]ओं को अनित्य प्रतिपादन किया था वह 
सिफ प्रथ्वी आदि के गुण को अनित्य कहा था ; किन्छु आणु 
परिमाण द्रव्यो को अनित्य नहीं प्रतिपादन किया था, क्‍योंकि हम 
भी तो अणु नित्य मानते हैं । 

प्र०--जत्र श्रकृति और पुरुष के सिवाय सबको अनित्य 
कहा तो प्रत्यभिज्ञा किस तरह हो सकती है, क्योंकि जब्र सव 
पदार्थो को नाशवान मान लेंगे तब प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती है। 
प्रत्यभिज्ञा का लक्षण पहले अध्याय में कह आये हैं । 


उ०--अनित्यत्वेऽपि स्थिरतायोगात्‌ प्रत्य- 
भिज्ञानं सामान्यस्य ॥ 8१ ॥ 


अर्थ~यद्यपि प्रकृति और पुरुष के सिवाय जितने सामान्य 
पदार्थ हैं वे सब ही अनित्य हैँ तथापि हम उनको स्थिर मानते 
हैं ; लेकिन च्षणिकवादियों के समान हर एक क्षण में परिवत्तन- 
शील ( लौटना अर्थात्‌ उलट-फेर ) नहीं मानते हैं; इसवास्ते 


प्रत्यभिज्ञा हो सकती है । 


न तदपलापस्त मात्‌ ॥ &२॥ 

अर्थ--अतएव सामान्य पदार्थ कुछ न रहा ऐसा नहीं कह्दा 
जा सकता ; किन्तु ऐसा कहा जा सकता है कि सामान्य पदार्थ 
नित्य नहीं है । 


नान्यनिव्रत्तिरूपत्वं भाव प्रतीतेः ॥ ६३ ॥ 


 अर्थ-सामान्य पदार्थों को अनित्य नहीं कह सकते हैं, 
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क्योकि उनकी विद्यमानता दीखती है। आशय यह है कि जब 
आचार्य प्रकृति और पुरुष के सिवाय सबको अनित्य मानते हैं 
तो प्रत्यमिज्ञा कैसे दोगी.? इस शा्का को दूर करने के वास्ते यह 
सूत्र कद्दा'गया है कि सामान्य पदार्थ किसी प्रकार अनित्य नहीं 
हो सकते हैं; क्योंकि वे भी दीखते हैं । - 
प्र०--प्रत्यभिज्ञा के वास्ते जो सामान्य पदार्थों को स्थिर 
माना गया है उनको स्थिर मानने की क्या जरूरत है ? क्योंकि 
जिस पदार्थे में प्रतिभिज्ञा होती है उस तरह के दूसरे पदार्थ में 
भी प्रतिभिज्ञा हो सकती है ; जेसे-किसी वक्त में घड़े को देखा 
था कुछ दिनों बाद उसी सूरत का एक घड़ा और देखा उसमें 
भी यही बात घंट सकती है कि जो घड़ा पहले देखा था वोही 
यह है, क्योंकि घड़े तो दोनों एक ही सूरत के हैं ? 
उ०--न तत्वान्तरं साहश्यं प्रत्यच्ञोपलव्धेः। 8४ 
अथ--एक घड़े के समान दूसरा घड़ा ग्रत्यभिज्ञा का कारण 
नहीं हो सकता ; क्योंकि यह बात तो प्रत्यन्त ही से दीखती है क्रि 
जो घड़ा पहिले देखा था उसमें, और जो अब देखा है इसमें फ़क़ 
है। इसलिये सदृश ( समान ) पदार्थ प्रत्यभिज्ञा का कारण नहीं 
है, इस कारण सामान्य पदार्थ और उनकी स्थिरता माननी पड़ेगी। 
प्रजो शक्ति पहिले देखे हुये घड़े में है बही शक्ति इस 
समय दीखते हुये घड़े में है। उस शक्ति के ही प्रकाशा होने से 
प्रत्यभिज्ञा क्यों न मानी जाॉय। क्योंकि सब घड़े एक ही राक्तिवाले 
होते हैं, इसवास्ते दूसरे घड़े के देखने से प्रतिभिज्ञा को मानना 
ही चाहिये ? 
उ०--निजशक्त्यभिव्यक्तिर्वां वेशिष्ठायात्‌ 
तढुपलब्धेः॥ 8५ ॥ 
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ks अर्थ--घटादि पदार्थों की शक्ति का प्रकाश होना प्रत्यभिज्ा 
में हेतु नहीं दो सकता ; क्योंकि यह बात तो अर्थापत्ति से br 
है | यदि सब घड़ों में समान ( बराबर ) शक्ति न हीतो ता श 
का घड़ा नाम क्यों होता ? इसवास्ते समान आकृति न td 
शक्ति प्रत्यभिज्ञा का हेतु नहीं हो सकती ; किन्तु बही पदा र 

पहिले देखा है दूसरी बार के देखने से प्रत्यमिज्ञा का र 
i सकता है । इस बात से सिद्ध हो गया कि सामान्य पदाथ अना 
|; होने पर भी स्थिर है और इसी से प्रत्यमिज्ञा भी होतो है । 
fF प०--एक घड़े में जो संज्ञा नाम ) संज्ञी ( नाम वाला ) 
सम्बन्ध है. वही सम्बन्ध दूसरे घड़े में भी है फिर उसमें प्रत्य- 
;। भिज्ञा क्‍यों नहीं दोती ? 
| उ०--न संज्ञासंज्ञिसम्बन्धोऽपि ॥ ६ ॥ 

i अर्थ संज्ञा-संज्ञी का सम्बन्ध भी प्रत्यभिज्ञा में हेतु नहीं हो 
| सकता, क्योंकि ये भी अर्थापत्ति से जाना जा सकता है कि मा 
४ संज्ञि सम्बन्ध सब घड़ों में बराबर है ; परन्तु इतने पर भी अनेक 
घड़ों में अनेक भेद रहते हैं, इस कारण प्रत्यभिज्ञा नहीं हो. सकती, 
ओर संज्ञासंल्ञि सम्बन्ध होने पर भी दूसरा पदाथ प्रत्यभिज्ञा का 
हेतु नहीं हो सकता, क्यों कि-- 

न सम्बन्धनित्यतो भयानित्यत्वात्‌ ॥ ६७ ॥ 
शर्थ--घटादि पदार्थों का सम्बन्ध नित्य नहीं है; क्‍योंकि 

संज्ञा और संज्ञी यह दोनों अनित्य हैं। तात्पय यह है कि जो घड़ा 
घट नाम से पुकारा जाता है उस घड़े के नाश होते ही उसकी 
संज्ञा का भी नाश दो जाता है, क्योंकि उस घड़े के टूटने पर उस 
को फिर घड़ा नहीं कहद सकते हैं. किन्तु कपाल ( ठीकरा ) कह 
सकते हैं। जबकि फिर दूसरा घड़ा नज़र आया तो उसकी दूसरी 
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घट संज्ञा हुई। दूसरी घट संज्ञा के होने से समता कद्दां रही, 
जब समता द्वी नहीं है तो प्रत्यभिन्ञा कैसी ? क्योंकि बह प्रत्य- 
भिज्ञा उसी पदार्थ में होती है जिसको कभी पहिले देखा हो, 
और जो घडा पहिले देखा था उसका तो नाश दोगया, जिसको 
अब देख रहे हैं बह दूसरा है, तो बह पहिले देखा हुआ नहीं हो 
सकता, इसी से प्रत्यभिज्ञा भी नहीं हो सकती । 

प्र०--सम्बन्धी अनित्य हो परन्तु सम्बन्ध तो नित्य ही मानना 
चाहिये ? 

उ०--नातः सम्बन्धो धर्मियाहकमानबाधात्‌॥8= 

अर्थ-जब्रकि संज्ञा-संज्ञो दोनों ही अनित्य सिद्ध हुये तो उनका 
संबन्ध कैसे नित्य हो सकता है ? क्योकि संबन्ध जिन प्रमाणों 
से सिद्ध होता है उनसे ऐसा कहना नहीं बन सकता कि सम्बन्धी 
चाहे अनित्य हो पर सम्बन्ध को नित्य मौनना चाहिये। उत्तर 
यह्‌ है. कि यह बात किसी प्रकार ठीक नहीं हों सकती«कि सम्बन्धी 
तो अनित्य हो और सम्बन्ध नित्य हो । 

प्र०--गुण और शुणी का नित्य समवाय सम्बन्ध शाख्राँ 
से सुना जाता है और वास्तव में वे दोनों अनित्य हैं, यह कैसे 
ठीक दोसकता है ? 


उ०--न समवायोऽस्ति प्रमाणाभावात्‌ ॥६९॥ 
अर्थ-समवाय कोई सम्बन्ध नहीं है प्रमाण के न होने से । 
उभयचाप्यन्यथासिद्धेन प्रत्यक्षमनुमानं वा।१०० 


अथ--घड़ा मिट्टी से वना है व बना होगा, इन दोनों तरह के 
ज्ञानो में अन्यथा सिद्धि है, इसवास्ते समवाय को मानने की कोई 
जरूरत नहीं । इस सूत्र का स्पष्ट भाव यह्‌ है कि घट का उपादान 
कारण मिट्टी है और यह बात प्रत्यक्ष दीखती है कि मिट्टी से ही 
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घड़ा बनता है और अनुमान भी किया जाता है | इस प्रकार यह 
भी उक्त ( कहे हुये ) प्रमाणों से सिद्ध ( साबित ) हुआ कि 
बिना मिट्टी के घड़ा नहीं बन सकता है, इसलिये घट और मिट्टी 
का सम्बन्ध हुआ, लेक्रिन समवाय कोई सम्बन्ध नहीं है 

प्र०-यदि समबाय सम्वन्ध न माना जाय तो दो कपालं 
का संयोगा ( मेल ) घट की उत्पत्ति में हेतु होता है, उसको 
क्या कहेगे और इस बात को कैसे जानेंगे कि दो कपालों का 
संयोग घट की उत्पत्ति में हेतु है। जिन दो अबयवों ( टुकड़ों के ) 
मिलने से घड़ा बनता है उसको कपाल कहते हैं ? 

उ०--नानुमेवत्वमेव क्रियया नेदिष्टस्य तत्तद्टमो 
रावपरोच्‌प्रतीतेः ॥१०१॥ 

प्रथ-क्रिया और क्रिया वाले का संयोग होकर घट बनता 
है, इस बात के जानने के लिये अनुमान की कोई आवश्यकता 
नहीं है ; क्योंकि घोरे रहनेवाले कुम्हार की प्रत्यक्ष क्रिया को देख 
कर ही जान लेते हैं. कि दो कपालों के मिलने से घट बनता है, 
इसलिये जबतक वह घड़ा मौजूद रहेगा तबतक सम्बन्ध भी 
जरूर रहेगा ; इसके लिये समवाय सम्बन्ध के मानने की कोई 
ज़रूरत नहीं है । दूसरे अध्याय में यह मतभेद कह चुके हैं कि 
शरीर पंचभौतिक है.। अब उन मतों की सत्यासत्यता दिखाते हैं 
कि वे मत सचे हैं या झूठे । 

न पांचभौतिकं शरीरं बहूनसुपादाना- 


योगात्‌ ॥१०२॥ 
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मिट्टी से घड़ा बनता है ) नहीं हो सकते ; इस कारण शारीर को 
सिर्फ़ पार्थिव ( प्रथ्ती से बना हुआ ) ही मानना चाहिये, और 
जो अग्नि आरि चार भूत इसमें कहे जाते हैं वे सिफ़ नाम- 
मात्र को ही हैं । कोई-कोई स्थूल शारीर को ही मानते हैं उसका 
भी खंडन करतें हैं | 


न स्थूलमिति नियम आतिवाहिकस्यापि 


` विद्यमानत्वात्‌ ॥१०३॥ 


i « 


अर्थ-स्थूल शरीर ही है, ऐसा कोई नियम भी नहीं है, 
क्योंकि आतिवाहिक अर्थात्‌ लिंग शरीर भी मौजूद है । यदि लिंग 
शरीर को न माना जाय तो स्थूल शारोर में गमनादि क्रिया ही 
नहीं हो सकती । इस बात को तीसरे अध्याय में विस्तार-पूर्वक 
कह आये हैं, जेसे-तेल बत्ती रूप से उत्पन्न हुई दीप की 
शिखा सम्पूर्ण ( सव ) घर का प्रकाशा कर देती है, इसी तरह 
लिंग शारीर भी स्थूल शारीर को अनेक व्यापारों में लगाता है, 
आर इस बात को भो पहले कह आये हैं कि इंद्रियाँ गोलको 
से अतिरिक्त हैं, इसके साबित करने को ही इंद्रियों की शक्ति 


कहते हे । 
नाप्राप्त प्रकाशकत्वमिन्द्रयाणाम प्राप्तेः सर्व 


प्राप्तेर्वा ॥ १०४ ॥ 

अरथे-जिस पदाथ का इन्द्रियों से कोई भी सम्बन्ध नहीं 
है उसको इन्द्रियाँ प्रकाशा नहीं कर सकतीं । यदि कर्म करती हैं तो 
देशान्तर ( दूसरी जगह ) में रक्खी कोई वस्तु का भी प्रकाश 
करना सिद्ध हो जायगा; परन्तु ऐसी बात न तो नेत्रों से देखी 
ओर न कानों से सुनी। इस सूत्र का स्पष्ट भाव यह है कि 
इन्द्रियाँ उसी पदार्थ को प्रकाश कर सकती हैं जिससे उनका 
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संबन्ध होता है, सम्बन्ध रहित के प्रकारा करने में उनकी शाति 
नहीं है । यदि इन्द्रियों में यह शक्ति होती कि बिना सम्बन्ध वाले 
पदार्थ को भी प्रकाश कर दिया करतां तो देशान्तर के पदाथ का 
भी प्रकारा करना कुछ मुश्किल न होता । और जब दूसरी जगह 
रक्खे हुए पदार्थो का नेत्र आदि इन्द्रियों को ज्ञान हो जाया 
करता कि वद वस्तु अमुक स्थान में रकखी है तो उनको सवज्ञता 
प्राप्त हो सकती है; इसलिये ईश्वर और इन्द्रियों में कुछ भेद नहीं 
हो सकता, क्योंकि ईश्वर भी सर्वज्ञ है और इन्द्रियाँ भी सर्व्ञ 
हैं, ऐसा ही कहने में आवेगा। इस कारण यही बात माननी 
ठीक है कि नेत्र आदि इन्द्रियाँ उस वस्तु का ही प्रकाश कर 
सकती हैं जो उनको दीखती हैं । 
प्र०--अपसपण ( फेलाना ) तेज का धर्म है और तेज 
पदार्थ का प्रकाश करता है । इसी तरह नेत्र को भी तेजस्वरूप 
मानना चाहिये ; क्योंकि वह नेत्र भी पदार्थ का प्रकाश करता है। 


उ०--न तेजोऽपसर्पणात्‌ तैजसं चज्ुत्रत्ति- 
तस्ततसिद्धैः॥ १०५॥ 

अरथ-निस्सन्देह तेज में फेलने की शक्ति है, परन्तु इससे 
नच ( आँख ) को तेजस्वरूप नहीं कह सकते ; क्योंकि जिस 
बात के सिद्ध करने के लिये नेत्र को तेजस्वरूप मानने की 
ज़रूरत है वह बात इस रीति से भी सिद्ध हो सकती है कि जो 
त्र की बृत्ति है ( जिससे कि पदार्थं का प्रत्यक्ष होता है ) उसी 
से पदार्थ का प्रत्यक्ष माना जाय । 


i ज ` प्रपतार्थप्राकाशलिंगात्‌ बृत्तिसिद्विः॥ १०६ ॥ 
Ry अर्थ-नेत्रका जिस पदार्थ से संबंध होता है उसको ही 
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प्रकाश करता है, इससे साफ़-साफ़ सिद्ध होता है कि चछु को 
वत्ति तेजस्तररूप है नेत्र तेजस्वरूप नहीं हैं । 

प्र०--जब नेत्र का पदार्थ से संबंध होता है तब नेत्र की 

बृत्ति शरीर को विना छोड़े उस पदाथ पर केसे जा पड़ती है ? 
उ०-—भागशुणाभ्यां तत्वान्तरं व्रत्तिः सम्वं- 
धार्थ सपेतीति ॥ १०७॥ 
अथ--नेत्र आदि की बृत्ति पदार्थ के सम्बन्ध के वास्ते जाती 
है, इससे नेत्र का ( भाग ) डुकड़ वा रूप. आदि गुण बृत्ति नहीं 
हैं, किंतु भाग और गुण इन दोनों से भिन्न ( जुदा ) एक तीसरे 
पदार्थे का नाम वृत्ति है; क्योंकि यदि चलु आदि के भाग का 
नाम ब्रत्ति होता तो एक-एक पदार्थ का एक-एक बार नेत्र से 
सम्वन्ध होने पर सहज-सहज नेत्र के टुकड़े होकर उसका नाश 
हो जाना योग्य था, और यदि गुण का ही नाम बृत्ति 
होता तो गुण जड़ होते हैं, इस चास्ते वृत्ति का पदार्थ के 
साथ सम्बन्ध होते ही पदार्थ में चला जाना नहीं हो सकता 
था! अतः भाग और गुण इन दोनों से बृत्ति भिन्न एक 
पदार्थ है । 

० ऐसे लक्षणों के करने से बृत्ति एक द्रव्य सिद्ध होता है 
तब इच्छा आदि जो बुद्धि के गुण हैं उनको बृत्ति क्यों माना है ? 
क्योंकि गुणों का नाम बृत्ति नहीं हो सकता । 

उ०--न द्रव्यनियसस्तव्योगात्‌॥ १०८ ॥ 
अथ--श्त्ति द्रव्य ही है, यह नियम नहीं ; क्योंकि अनेक 
है; बाक्यों में ऐसे विषय पर भी बृत्ति शब्द का व्यवहार देखने में 
4 आता है जहाँ पर द्रव्य का अर्थ नहीं हो सकता ; जैसे ैश्य 
` बृत्ति, शाद इत्ति इत्यादि । अतः हमने जिस विषय पर वृत्ति को 
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द्र्य माना है उसी विषय पर द्रव्य है, और जगह जेसा अर्थ 
हदो वेसा ही करना चाहिये । इस बात को भी पहिले कहद चुके 
हैं कि पाँच भौतिक शरीर सिर नाममात्र दी हैं वास्तव में तो 
पार्थिव हैं। अब इस त्रात का विचार किया जाता है. कि र 
इन्द्रियों के आश्रय से शारीर है वे इन्द्रियां जैसे कि हम लोगों की 
अहंकार से पेदा हैं वैसे ही और देशों के मनुष्यों की भी अहंकार 
से ही पेदा होती हैं, पंचभूत से नहीं पेदा होती। 


न देशभेदेऽप्यन्योपादानतास्मदा दिवन्नि- 
यमः ॥ १०६ ॥ 

अर्थ-देश के भेद होने पर भी वस्तु का दूसरा उपादान 
नहीं दो सकता, क्योंकि जैसे हम लोग और देशों में जाकर वास 
करने लगते हैं, परन्तु इन्द्रियां नहीं बदलती बे ज्यों की त्यों रहती 
हैं, हमारा देश ही तो पलट जाता है। यदि देश-भेद ही इन्द्रियं 
के बदलने में वा और उपादान कारण करने में हेतु होता है तो 
हम लोगो की इन्द्रियां भी वहां जाकर जरूर बदल जातीं, लेकिन 
ऐसा देखने में नहीं आता, इससे सिद्ध होता है कि इन्द्रियां 
पांचभौतिक नहीं, किन्तु अहंकार से पेदा हैं । 


प्र०--जबकि इन्द्रियों की अहंकार से उत्पत्ति है तो उनको 
भौतिक क्यों प्रतिपादत किया है ? 


ड ०—निमित्तव्यपदेशात्‌ तद्व्यपदेशः ॥ ११० ॥ 
अथे--इन्द्रियों का निनिक्त जो अहंकार है उस से ही 
पञचभूतों में भी इन्द्रियों का कारणत्व स्थापन किया जाता है, 
जैसे-आग यद्यपि काष्ठादि रूप नहीं है तथापि उसको लकड़ी, 


आग इत्यादि रूपों से पुकारते हैं; इसी तरह इद्रियां भौतिक भी 
नहीं हैं, तौ भी उनको भौतिक कहते हैं । 
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प्र०--स्ृष्टि फितने प्रकार की है ? 
उ०--छ: प्रकार की, देखो-- 
ऊष्मजाणए्डजजरायुजोह्निज्जसांकल्पिक सांसि- 


द्विकंचेति न नियमः ॥ १११ ॥ 
अथ--( १) ऊष्मज (जो पसीने से पेदा होते हैं, जैसे लीख 
आदि ) ; अण्डज ( जो अण्डे से पैदा होते हैं, जैसे मुर्गी आदि ); 
(३ ) जरायुज (जो मिल्ली से पेदा होते हैं, मनुष्य आदि);( ४ ) 
उद्धिज (जो जमीन को फोड़कर पेदा होते हैं, पेड़ आदि) ; ( ५ ) 
/। सांकल्पिक ( जैसे सृष्टि के आदि में बिना माता-पिता के देवऋषि 
] चेदा होते हैं; ( ६ ) सांसिद्धिक ( जैसे खान में धातु बनते हैं )। 
। आचाय ( कपिलजी ) ने यही छः प्रकार को सृष्टि मानी है ; 
| लेकिन इन छः प्रकार के सिवाय और किसी तरह की सृष्टि नहीं 
। है, ऐसा नियम भी नहों ; क्योंकि शायद किसी दशा में भूतों की 
सृष्टि इनसे अन्य प्रकार की हो। आचार्य के निश्चय ( तहतक़ी- 
। क्रात से-तो छः ही प्रकार की सृष्टि देखने में आती है। 


सवेषु एथिव्युपादानमसाधारण्यात्‌ तदच्यप- 


देशः पूर्ववत्‌ ॥ ११२॥ 

अर्थ-इन सब प्रकार की स्ुष्टियों का साधारण उपादान 
कारण प्रथित्री है, इसलिये इनको पार्थिव कहना योग्य है, और 
जो पांचभूतों का व्यपदेश ( नाम ) सुना जाता है वह पूबे- 
कथन ( पहिले कहा हुआ ) के समान समझना चाहिये अर्थात्‌ 
मुख्य उपादान कारण प्रथिवी दै और सब गौण है । 
| प्र०--इस शारीर में प्राण ही प्रधान (मुख्य ) है, इसलिये 
॥ प्राणको ही देह का कर्त्ता मानना चाहिये ? 
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उ०--न॒ देहारम्भकस्य प्राणत्वभिन्त्रिय- 


शक्तितस्तत्सिद्धेः ॥ ११३ ॥ 

अर्थ-शररीर का कर्ता प्राण नहीं हो सकता, क्‍योंकि प्राण 
इन्द्रियों की शक्ति से अपने कार्य को करता है और इन्द्रियां के 
साथ प्राण का अन्वय व्यतिरेक दृष्टान्त भी हां सकता है, कि जब- 
तक इन्द्रयाँ हैं तब तक प्राण हैं, जब इन्द्रियों नाश होगई तब 
प्राण भी नाश होगया, इसलिये प्राण को देह का कारण नहीं 
कह सकते । 

प्र--जबकि शरीर के बनने में प्राण नहीं है तो बिना प्राण 
के भी शारीर की उत्पत्ति होनी चाहिये ? 


उ०_भोक्त,रधिष्ठानाङ्गोगायतन निर्माणम- 
न्यथा पूर्ति भावप्रसंगात्‌ ॥ ११४ ॥ 


अर्थ-भोक्ता ( पुरुष ) के व्यापार से शरीर का बनना 
हो सकता है। यदि वह प्राणों को अपने-अपने स्थान न लगावे तो 
प्राण-वायु कभी भी ठीक-ठीक रसों को नहीं पका सकता | जब रस 
ठीक तरह से न पकेंगे तो शरीर में सैकड़ों तरह के रोग पेदा 
हो जायेगे और दुर्गन्धि आने लगेगी। अतएव, यद्यपि प्राण 
कारण है लेकिन मुख्य कारण पुरुष को ही मानना चाहिये । 

प्र -जो अधिष्ठानत्व ( बनानेवालापन ) पुरुष में माना 
जाता है वह अधिष्ठानत्व यदि प्राण में ही माना जावै तो क्या 
हानि है ? 


_ “नमम | स्वाम्यधिष्टितिनेंकान्तात्‌॥ ११५ 


क अर्थ-इस प्रकार हम भी पुरुप को अधिष्ठाता मानते हैं। 
जैसे राजा अपने भ्रत्यों ( नौकरों ) के द्वारा मकानादिकों को बन- | 
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बाता है और वह मकानादि राजा के बनाये हुए हैं, इस प्रकार 
लोक में प्रसिद्ध होते हें और उन मकानों का मालिक भी राज्ञा 
ही है। इसी प्रकार पुरुष भी प्राण और इन्द्रियों के द्वारा शरीर 
को चलाता है, परन्तु अकेला आप नहीं चलाता और बिना उसके 
यह शरीर चल नहीं सकता, इससे वह अधिष्ठाता सममा जाता 
है। अब इस से आगे पुरुष का मुक्त दशा में स्वरूप आदि 
कहते हैं । 
समाधिखुषु्िमोक्षेषु ब्रह्मरूपता ॥ ११९ ॥ 
अथ--समाधि, सुषुप्ति और मोक्ष में पुरुष को ब्रह्मरूपता 
होजाती है अर्थात जैसा त्रा आनन्दस्वरूप है वैसे ही जीव भी 
आननन्‍्दस्वरूप होजाता है । इस सूत्र का अर्थ और टीकाकारो 
ने ऐसा किया है कि समाधि, सुषुप्ति, मोक्त, इन तीनों अवस्थाओं 
में जीव ब्रह्म हो जाता है, परन्तु ऐसा अर्थ करना ठीक नहीं है, 
क्योकि रूप शब्द का सादृश्य अथे है, जैसा कि अझुर्कु मनुष्य देव- 
स्वरूप है । इसके कहने से यहं प्रयोजन सिद्ध होजाता है कि यहद 
देव नहीं है, किन्तु देवताओं के-से उस में गुण हैं । ( विद्य»सोहि 
देवाः ) जो विद्वान्‌ है उनको ही देवता कहते है, इस बात को कह 
चुके हैं। इसी से उसको देवस्वरूप कहा गया । यदि देवता ही 
कहना स्वीकार होता तो अझुक मनुष्य देवता है इतना ही कहना 
योग्य था ; इसलिये इस कहे हुये सूत्र में भी ब्रह्मरूप कहने से यद्द 
प्रयोजन है कि जीव में ब्रह्म के-से कितने ही गुण इन अवस्थांओं 
में हो जाते हैं, परन्तु जीव ब्रह्म नहीं होजाता है । यदि चाये को 
भी यही बात स्वीकार होती कि उक्त जीव ब्रह्म हो जाता है तो 
(््मूपता? न कहते, किंतु "न्रहमस्वम्‌? ऐसा कहते । जो ब्रह्म को 
और जीव को एक मानते हैं उनका मत इस ज्ञापक से 
दूषित हुआ । 
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प्र०--जब समधि और सुपुप्ति में भी आनन्द प्राप्त होजाता 
है तो मुक्ति के लिये उपाय करने की क्या जरूरत है, और मुक्ति 
में ्रधिक कौनसी चात रही है ? 


उ०-द्रयोः सवीजमन्यत्र तद्वतिः ॥ ११७ ॥ 

अथ--समाधि और सुपुप्ति में जो आनन्द प्राप्त होता है 
वो थोड़े ही. समय के लिये होता है. और उसमें बन्ध भी बना 
रहता है | मोत्त का आनन्द बहुत समय तक बना रहता और बंध 
का भी नाश हो जाता है, यह दी भेद समाधि और सुपुप्ति इन 
दो तरह के आनन्दों में और मोच के आनन्द में है। 

प्र०--समाधि और सुपुप्ति यहद दोनों प्रत्यक्ष दीखती है, परन्तु 
मोत प्रत्यक्ष नहीं दीखता; इसलिये उसमें आनन्द न कहना 
नाहिये । 


उ०-हयोरिव ्रयस्यापि दृष्टत्वान्न तुद्वौ ॥११द 


अर्थ--जसे समाधि और सुषुप्ति यह दोनों भत्यन्न दीखतो हैं, 

वैसे ही मोक्ष भी प्रत्यन्त दीखता है । वह प्रत्यक्ष इस प्रकार होता है 

कि जवतक मनुष्य क्रिसी कम को करके उसका फल नहीं भोग 

लेता है, तत्र तक उस कमं के साधन करने के लिये उसकी नीयत 

नहीं होती ; ; जेसे--पहले भोजन कर चुके हें तो दूसरे दिन भी 

भोजन करने के लिये उपाय किया जाता है.। इसी तरह जब 

पहिले कभी जीव मोक्ष के सुख को जान चुका है तव फिर भी 
मोत्तःसुख के लिये उपाय करने की नीयत होती है। यदि यह 
कहा जावै कि इस जन्म में जिस मनुष्य ने कभी राज्य-सुख नहीं 
भोगा है, परन्तु उसकी यह इच्छा रहती है कि राज्य का सुख 
श्राप्त हो इसका यह उत्तर है कि राज्य में जो सुख होता है उस- 
को तो नेत्रों से देखते हैं। इससे यह साबित हुआ कि या तो मोक्ष 
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का सुख कभी आप उठाया है अथवा किसी को सोक्ष से 


आनन्दित देखा है, इसलिये उसकी मोक्ष-सुख में नीयत होती 
है, यही प्रत्यक्ष प्रमाण है, और अनुमान से इस प्रकार मोक्ष को 
जान सकता है कि सुषुप्ति सें जो आनन्द प्राप्त होता है उसको 
नाश करनेवाले चित्त के रागादि दोष हैं और वे रागादिक 
ज्ञान के अतिरिक्त और किसी प्रकार नाश नहीं हो सकते हैं। 
जब ज्ञान प्राप्त हो जायगा तब्र सुषुपिर आदि सब अबस्थाओं की 
अपेक्ता जिसमें अधिक समय तक आनन्द की प्राप्ति हो, ऐसी 
अत्रस्था को मोक्ष कहते हैं । 

प्र०—समाधि में तो वैराग्य से कर्मों की वासना कमती 
हो जाती है, इस वास्ते समाधि में तो आनन्द प्राप्त हो सकता है; 
परन्तु सुषुप्ति में वासना प्रबल होती है, तो पदार्थों का ज्ञान भी 
अवश्य होगा अर्थात्‌ चासनायें अपने विषय की तरफ़ खैँचकर 
उनमें जीव को लगा देंगी । जब पदार्थ का ज्ञान र्दा तो आनन्द 
प्राप्ति केसी ? ° 


. उ०—वासनयानथख्यापनं दोषयोगेऽपि न 
निसित्तस्य 
निसित्तस्य प्रधानबाधकत्यम्‌ ॥ ११६ ॥ 


अर्थ-जैसे वैराग्य में बासना कमती होकर अपना प्रभाव 
नहीं दिखा सकती, इसी तरह निद्रा-दोष के योग से भी वासना 
अपने विषय की ओर नहीं खैँच सकती ; क्योंकि वासनाओं का 
निमित्त जो संस्कार है वह निद्रा के दोष से बाधित हो चुका 
है, इस वास्ते सुषुप्ति में भी समाधि की तरह आनन्द रहता है। 
पहले इस बात को कह चुके हैं कि संस्कार के लेश से जीवन्सुक्त 
शारीर बना सकता है । 

प्र०--जब संस्कार से शरीर बना रहता है वह एक ही संस्कार 
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उस जीव के प्राण घारणरूपी क्रिया को दूर कर देता है वा जुदी- 
जुदी क्रियाओं के वास्ते जुदे-जुदे संस्कार होते हैं? 

उ०--एकः संस्कारः क्रियानिर्वतंको नतु 
प्रतिक्रियं संस्कारभेदा वहुकल्पनाप्रसक्तेः ॥ १२०॥ 

श्रथ-जिस संस्कार से शरीर का कार्य चल रहा है बह 
एक ही संस्कार विवृत्त होकर शारीरिक क्रियाओं को भी दूर कर 
देता है। हर एक क्रिया के वास्ते अलग-अलग संस्कार नहीं 
मानने चाहियें, क्योंकि बहुत से संस्कार हो जाँयगे और उन 
बहुत से संस्कारों का होना व्यर्थे है । 

प्र०--सुषुष्ति अवस्था में बाह्य पदार्थों का ज्ञान नहीं होता, 
इस कारण उस दशा में शरीर को भोगायतन मानना ठीक नहीं । 


उ०--न वाद्यब॒द्विनियमो व्रक्षुल्मलतौषधि- 
वनस्पतितृणवीरुधादीनामपिभोकतृभोगायतनत्वं 


पूवेचत्‌ ॥१२१॥ 


अर्थ-जिसमें वाह्य बुद्धि होती है उसको शारीर कहते हें, 
यह नियम भी नहीं है ; क्योंकि मृतक शारीर में वाह्य बुद्धि नहीं 
होती है तो क्या उसको शारीर नहीं कह सकते हैं। और 
ब्त, गुल्म, आओषधि, वनस्पति, तृण, वीरुध आदिकों में बहुत से 
जीव भोग के निमित्त रहते हैं और उनका बाहर के पदार्थों से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं रहता, यदि बाहर के पदार्थों के ज्ञान 
से ही शरीर माना जावे तो उनके शरीर को शारीर न मानना 
चाहिये । 
प्र०-क्या बृक्ष में जीव है. कि नहीं ९ 
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उ०--ब्क्ष में जीब नहीं है किंतु यहां बृत्त में रहने वाले 
जीव से अभिप्राय है, क्योकि गूलर आदि के फलों सें जो जीव 
रहते हैं उनको बाहर के पदार्थों से कुछ सम्बन्ध नहीं होता। 

प्र०--यदि दृक्ष में जीब न हो तो बह्‌ बढ़ नहीं सकता ९ 

उ०--बढ़ना, घटना जीव का धर्म नहं प्रकृति का घम है; 
क्योंकि संयोग से चीज़ें बढ़तीं और वियोग से घटती हैं, यहाँ 
तक कि पत्थर और पहाड़ भी बढ़ते हैं । 

प्र०--जिनमें जीव है वे अंदर से बढ़ते हैं और जिनसें नहीं 
4 बाहर से बढ़ते हैं। चूंकि इच्त अंदर से बढ़ते हें इसवास्ते इनमें 
जीव मानना चाहिये ? | 

उ०--यह कोई नियम नहीं कि जो अंदर से बढ़ते हैं उनमें 
अवश्य जीव दो, किन्तु जो चीज आग के सत्रब से बढ़ती है 
बह अन्दर से बढ़ती है, आऔर जो पानी के सबब से बढ़ती है वह 
बाहर से बढ़तो है । हि 

प्र०--अंदर से बढ़ने बाली चीज़ नज़र नहीं आती ९ 

उ०--चने जब उबाले जाते हैं तब अंदर से बढ़ते हैं, यहां- 
तक कि पहले से दूनै बढ़ जाते हें। 

प्र०--बृक्ष में जीव मानने से क्या सन्देह उत्पन्न होते हैं ? 

उ०--पहले तो यह सन्देह होगा कि एक बृत्त में जितने 
फल हैं. उन सब में एक जीव है या बहुत से जीव हैं। यदि कहो 
कि एक जीव है तो बीच के हटने से उससे वृक्ष पेदा नहीं हो 
सकता और यदि बहुत जीव हैं तो एक शरीर के अभिमानी 
बहुत से जीव नहीं हो सकते । 

प्र०--जड़ पदार्थो के सहश बाहरी ज्ञान से एथक्‌ हो जाता 
है उसमें क्या प्रमाण है ? 
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उ०-स्मतेश्च ॥ १२२॥ 


अर्थ-“शारीरज्ञैः कर्म दोपेर्याति स्थावरतां मरः” शारीर से 
वेदा हुए कर्म के दोषों से मनुष्य स्थावर योनि को प्राप्त द्दोता 
है, इस बात को स्मृतियां कहती हैं। इससे सिद्ध होता है कि स्थवार 
भी शरीर है ? 

प्र०--जब कि वृत्षादिकों को भी शरीरधारी मानते ही तो 
उनमें धर्माधर्म मानने चाहियें ? 


उ०--न देहमाच्रतः कर्माधिकारित्वं वैशिष्टय- 
श्रतेः ॥ १२३॥ 

अर्थ--देहघारी-मात्र को शुभाशुभ कर्मों का अधिकार नहीं 
दिया गया है; किन्तु श्रूतिशों ने मनुष्य जाति को ही धर्माधर्म का 


अधिकार प्रतिपादन किया है। देह के भेद से ही कमं-भेद है 
इस बात को, आगे के सूत्र से सिद्ध करते हैं। ५ 


ज्रिधा अयाणां व्यवस्था कमंदेहोपभोगदेहो- 
अयदेहाः ॥ १२४ ॥ 


' दर्थ-उत्तम, मध्यम, अधम, इन तीन तरह के शरीरों की 
दीन व्यवस्था दें और उनके वास्ते ही धर्म आदि अधिकार हैं । 
एक कर्म-दे जो सिर्फ़ कर्मों के करते-करते द्दी पूरा हो जाय, 
जैसे अनेक ऋषि-युनियों का जन्म तप के करने ही में पूरा 
हो जाता है । दूसरा उपभोग-देह, जैसे अनेक पशु-पक्ति, कीटादि 
का शरीर कर्मफल भोगते-भोगते दी हो जाता है । तीसरा 
उभय-देह है, जिसने कर्म भी किये हों और भोग भी भोगे हों, 
जैसे सामान्य मलुष्यों का शरीर। केवल दो प्रकार के देहों के 
kh. कर्म की विधि है, भोग्य-योनि के वास्ते नहीं। मनुष्य के 
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अतिरिक्त और सब उपभोग-देह अर्थात्‌ भोग्य योनि हैं ; इसलिये 
उनको धर्म्माधम का विधान नहीं है । 

न किञ्चिदप्यन्ुशयिनः ॥ १२५॥ 

अथ--जो सुक्त हो गया है उसके वास्ते कोई भी विधान 
नहीं है, और न उघको किसी विशेष नाम से कह सकते हैं । 

प्र०—जीव को इस रास्त में नित्य माना है तो उस जीव 
के आश्रय में रहनेवाली बुद्धि को भी नित्य मानना चाहिये ? 


उ०--न बुद्ध्यादि नित्यत्वमाश्रय विशेषेऽपि- 
बहित्‌ ॥ १२६ ॥ 


अर्थ-यद्यपि बुद्धियादि का आश्रय जीव नित्य है तो भी 
बुद्धि आदि नित्य नहीं हैं ; जैसे चंदन का काठ शीत प्रकृतिवाला 
होता है परन्तु आग के संयोग द्दोने पर उसकी शीतलता आग 
में नहीं हो सकती । 

आश्रयासिद्वश्च ॥ १२७ ॥ 

अथ--जीव धुद्धि का आश्रय हो ही नहीं सकता। इनका 
संबंध इस तरह है, जैसे स्फटिक और फूल का है; इसवास्ते 
प्रतिबिम्ब कहना चाहिये, आश्रय नहीं । इस विषय पर यह सन्देह 
होता है कि आचार्य योग की सिद्धियों को सच्ची मानते हैँ और 
उनके द्वारा मुक्ति को भी मानते हैं ; परन्तु योग की ऐसी भी 
सैकड़ों सिद्धियाँ हें जो समक में नहीं आतीं। इस विषय पर 
आचाये आप ही कहते हैं । 


योगसिद्वयोऽप्यौषधादि सिद्धिवज्ञापलप- 
नीयाः ॥ १२८॥ 
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अर्थ-जैसे औषधियों की सिद्धि होती है अर्थात एक-एक 
औषध से अनेक रोगों की शान्ति होती है, इसी तरह योग की 
सिद्धियों को भी जानना चहिये। कपिलाचाये पुरुष को चंतन्य 
(मानते हैं, अतएव जो प्रथिवी आदि भूतों को चैतन्य मानते हैं 


उन्तके मत को दोषयुक्त ठहरा कर अध्याय को समाप्त करते हैं। 

न भूतचेतन्यं प्रत्येकाद्टेः सांहत्येऽपि च सांह- 
त्येऽपि च ॥ १२६ ॥ 

अरथ-मिलने पर भी भूतों में चैतन्य नहीं हो सकता। यदि 
उनमें चेतनता होती तो उनके अलग-अलग द्वोने पर भी दीखती ; 
किन्तु पथक्‌ होने पर उनको जड़ दीसते हैं तो चेतन कैसे मानें ? 
“सांहल्येपि च” ऐसा दो बार कद्दना अध्याय की समाप्ति का 
सूचक है। 


इति सांख्यदशने पञ्चमोऽध्यायः समाप्तः । 


षष्ठोऽध्याय 


पहिले पांच अध्यायों में महर्षि कपिलजी ने अनेक प्रकार 
के प्रमाण और युक्तियों से अनेक मत का प्रतिपादन और अन्य 
मतों का खण्डन किया। अब इस अन्त के छूटे अध्याय में अपने 
सिद्धान्त को बहुत सरल रोति पर कहैंगे कि जिससे इस दर्शन- 
| का सार बिना प्रयास अर्थात्‌ थोड़ी मेहनत से ही समझ 
में आसके और जो बातें पहिले अध्यायों में कह आये हैं अब 
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उन बातों को ही साररूप से कहैंगे कि जिससे इस दशन का 
सम्पूणं सार साधारण मलुष्यों की समझ में भी आजाया करे 
( या आजाबे ) ; इसलिये उन बातों का पुनः कहना पुनरुक्ति 
नहीं हो सकता हे । 


अस्त्यात्मा नास्तित्वसाधना भावात्‌ ॥ १ ॥ 


अथ--आत्मा कोई पदार्थ अवश्य हे, क्योकि न होने में कोई 
प्रमाण नहीं दीखता । 


देहादिव्यतिरिकोऽसौ वैचित्र्यात्‌ ॥ २ ॥ 


अथ--आत्मा देहादिकों से भिन्न पदार्थ है, क्योंकि उस 
आत्मा में विचित्रता है । 


बष्ठीञ्यपदेशादपि ॥ ३ ॥ 


अर्थ--मेरा यह शरीर है, इस घष्टीव्यपदेश से भी आत्मा 
का देह से भिन्न पदार्थ होना सिद्ध है । यदि देहादिके ही आत्मा 
होते तो मेरा यह शारीर है ऐसा कहना नहीं हो सकता था। ऐसे 
कहने से ही प्रतीत होता है कि 'मेरा यह? कोई और बस्तु है, यह्‌ 
शरीर कोई और पदार्थ है, एक नहीं । 

शिलापुत्रवद्धर्मियाहकमानबाधात्‌ 

न शिलापु्रवद्धमि्राहकसानबाधात्‌. ॥ ४ ॥ 

अरथ--शिला के पुत्र का शरीर है, इस प्रकार यदि पष्ठी का 
अर्थ किया जावे तो भी ठीक नहीं हो सकता, क्योंकि धर्मिग्नाहक 
अनुमान से चाध की प्राप्ति आती है । ( भाव इसका यह्‌ है कि ) 
यदि ऐसा कहा जाय कि पत्थर का पुत्र अर्थात्‌ जो पत्थर है वही 
पत्थर का पुत्र दै, इसमें कोई भी भेद नहीं दीखता। इसी 
प्रकार जो आत्मा है बही शरीर है, ऐसा यदि पष्ठी का अर्थ किया 
जावे तो भी ठीक नहीं हो सकता; क्योंकि ऐसा कोई प्रमाण 
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देखने में नहीं आता जो शिला में पिता पुत्र के भाव को सिद्ध | 
करता दो । - 


अत्यन्तदुःखनिवृत्याक्ृतकत्थता ॥ ५ ॥ ` 
अथ--दुःख के अत्यन्त निद्वत्त होने से अर्थात्‌ बिलकु 
होने से मोक्ष होता है। 
. यथा दुश्खात्‌ क्लेशः पुरुषष्य न तथा सुर्वाद- | 
सिलाघः ॥ ३ ॥ I 
अथे-- ने दस क्ले है 
चार स से जी हा द र ता है बी 


वप्रभिलाघाञ्ओों का पूरा होना नहीं होता ; क्योंकि त्ति सुखों से 
4; दुःखों से मिले हुये हे | हीं हाता NE] सुख भी 


न कुआपि कोऽपि सुरत्रीति ॥७॥ 


is अर्थ--कहीं पर भी कोई सुखी नहीं दीखता, 
' दुःखी दोनों प्रकार से दीखते हैं। ; 
तदपि उुःस्वशबलमिति दुः्जपच्ष निःच््पन्ते 
विवेचकाः ॥ ८ ॥ 4 
अर्थ-यदि किसी प्रकार कुछ थोड़ा-बहुत सुख प्राप्त भी ` 
छुआ तो भी सुख-दु:ख के निश्चय करनेवाले विद्वान लोग 
खुख को भी ढु:ख में गिनते हैं, क्योंकि उस में भी दुःख मिले 5 
हुये होते हैं ; जैसे--विष का मिला हुआ मिष्ट पदार्थ (मीठी | 
चीज ); इस चास्ते सांसारिक सुख को छोड़कर मोक्ष्सुखके ¦ 
रास्ते उपाय करना चाहिये । grate (३ 
Nina 6)’ 
See १३९) 
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ध्यात्‌ ॥8॥ 
अथ--जबकि किसी को भी सुख प्राप्त नहीं होता ते! मुक्ति 
के वास्ते उपाय करना निष्फल है, क्योंकि युक्ति में भी सुख नहीं 
प्राप्त हो सकता, ऐसा न समझना चाहिये। सुख भी दो प्रकार 
के हैं-एक मोक्ष है, वह सुख और प्रकार का है, उसमें किसी प्रकार 
के दुःख का मेल नहीं है। दूसरा सांसारिक सुख है, वह और ही 
प्रकार का है, क्योंकि उस में दुःख मिले हुये रहा करते हैं । 
७ ~ 
नियु एत्वमात्मनोऽसङ्गत्वादिश्रुतेः ॥१०॥ 
अर्थ--मुक्ति अवस्था में आत्मा निगुण रहता है। सांसा- 
रिक दशा में लौकिक सुख आत्मा को बाधा पहुँचाते हैं 
अवस्था में आत्मा को असंग अर्थात्‌ विकृति के संग से रहित 
श्रुतियों ढारा सुना गया है। » 
परधर्मत्बेऽपि तत्मिद्धिरविवेकात्‌ ॥११॥। 
अर्थ-यद्यपि सांसारिक दशा में गुणों का सबदा पुरुष पं 
ही बोध होता है, परन्तु उस प्रकार का बोध अविवेक से पेदा 
` दवोता है, क्योंकि जो अविवेकी दे वही सांधारिक कर्मों को पुरुष- 
कृत मानते हें, परन्तु वास्तव में बह प्रकृति और पुरुष के संयोग 
से होते हैं ; इसलिये संयोगजन्य हैं । 
अनादिरविवेकोऽन्यथा दोषद्वयप्रसक्तः ॥१२॥ 
अथ--अविवेक को प्रवाहरूप से अनादि मानना चाहिये 
यदि सादि मानोगे तो.यह्‌ प्रश्‍न उत्पन्न होगा कि उसको किसने 
पैदा किया ? यदि प्रकृति और पुरुष से पेदा हुआ तब उनसे 
पैदा हुआ और उनका ही बंध करे, यह दोष हांगा। दूसरा यह्‌ 
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करता हो | 
अत्यन्तदुःखनिवृत्याकृतकृत्यता ॥ “| ॥ , 
अर्थ-दुःख के अत्यन्त निवृत्त होने से अर्थात्‌ बिलकुल दूर | 
होने से मोक्ष होता है। 
यथा दुःखात्‌ क्लेशः पुरुषष्य न तथा सुखाद- 
भिलाषः ॥ ६ ॥ ४ 
अर्थ-जिस प्रकार पुरुष को दुःखों से क्लेश होता है उसी 
प्रकार सुख से उसकी अभिलाषा नहीं होती अर्थात्‌ सुखों से 
अभिलाषाओं का पूरा होना नहीं होता ; क्योंकि सुख भी प्रायः 
दुःखों से मिले हुये हैं। 
न कुश्रापि कोऽपि सुखीति ॥ ७॥ 


अर्थ-कहीं पर भी कोई सुखी नहीं दीसता, किन्तु सुखी 


CP Se 


हि . दुःखी दोनों प्रकार से दीखते हैं। > ; 
तदपि दुःखशवलमिति दुःखपच्षे निःक्षिपन्ते | 
विवेचकाः ॥ ८ ॥ 


अर्थ-यदि किसी प्रकार कुछ थोड़ा-बहुत सुख प्राप्त भी 
हुआ तो भी सुख-दुःख के निश्चय करनेवाले विद्वान लोग उक्त 
सुख को भी दुःख में गिनते हैं, क्योंकि उस में भी दुःख मिले 
: हुये होते हैं; जैसे--विष का मिला हुआ मिष्ट पदार्थ (मीठी | | 
' चीज्ज); इस वास्ते सांसारिक सुख को छोड़कर मोत्-्सुख के | 
बासते सन चाहिये । 


iw 
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सुरत्रलाभाभावादपुरुषार्थत्वमिति चेन्नह्वैवि 
ध्यात्‌ ॥&॥। 

अथ--जबकि किसी को भी सुख प्राप्त नहीं होता ते! मुक्ति 
के वास्ते उपाय करना निष्फल है, क्योंकि मुक्ति में भी सुख नहीं 
प्राप्त ही सकता, ऐसा न समना चाहिये। सुख भी दो प्रकार 
के हैं--एक मोत्त है, वह सुख और प्रकार का है, उसमें किसी प्रकार 
के दुःख का मेल नहीं है। दूसरा सांसारिक सुख है, वह और ही 
प्रकार का हे, क्योंकि उस में दुःख मिले हुये रहा करते हैं । 

निए 'णत्वसात्मनोऽसङ्गत्वादिश्ुतेः ॥१०॥ 

अर्थ-सुक्ति अवस्था में आत्मा निगुण रहता है। सांसा- 
रिक दशा में लौकिक सुख आत्मा को बाधा पहुँचाते हैं मुक्ति 
अवस्था में आत्मा को असंग अर्थात्‌ विकृति के संग से रहित 
श्रुतियों द्वारा खुना गया है । व 

परध्ेत्बेऽपि तत्सिद्धिरविवेकात्‌ ॥११॥ 

. अर्थ--यद्यपि सांसारिक दशा में गुणों का सबंदा पुरुष में 
ही बोध होता है, परन्तु उस प्रकार का बोध अविवेक से पैदा 
होता है, क्योंकि जो अविवेकी है बही सांशारिक कर्मों को पुरुष- 
कृत मानते हैं, परन्तु वास्तव में वह प्रकृति और पुरुष के संयोग 
से होते हैं ; इसलिये संयोगजन्य हैं । 


अनादिर विवेकोऽन्यथा दोषद्गयप्रसक्तः ॥१२॥ 


अर्थ-अविवेक को प्रवाहरूप से अनादि मानना चाहिये, 
यदि सादि मानोरो तो.यह प्रश्‍न उत्पन्न होगा कि उसको किसने 
पैदा किया ? यदि प्रकृति और पुरुष से पेदा हुआ तब उनसे ही 
पैदा हुआ और उनका ही बंघ करे, यह दोष हांगा । दूसरा यहद 
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अश्न हो सकता है--यदि कर्मों से इसकी उत्पत्ति मानें तो ङ्स 
प्रशन को अवकाश मिलता है कि कर्म किससे उत्पन्न हुये हैं ; 


इसलिये इन दोनों दोषों के दूर करने के लिये अविवेक को | 


अनादि मानना चाहिये | 
न नित्यः स्यादात्मवदन्यथानुच्छित्तिः ॥१३॥ 
अथ--अविवेक नित्य नहीं हो सकता । यदि नित्य ही 
माना जायगा तो उसका नाशा हो सकेगा; जैसे--आत्मा का 
नाश नहीं होता है और उस अविवेक के नाश न होने से मुक्ति 
न हो सकेगी, इसलिये अविवेक को प्रवाहरूप से अनादि 
( अनित्य ) मानना चाहिये । 


प्रतिनियतकारणनार्यत्वमस्य ध्वान्तवत्‌॥। १४। 


अर्थ-यह अविवेक भी प्रतिनियत कारण से नाश हो जाता 
है, इसलिय अनित्य है; जैसे-अँधेरा प्रकाश रूप प्रतिनियत 
कारण से नाश हो जाता है, इसलिये वह अविवेक नित्य नहीं 
हो सकता । 

प्र० प्रतिनियत कारण किसको कहते हैं ? 

ड०--जिससे उस कार्ये की उत्पत्ति वा नाश होजाय, जैसा-- 
अन्येरे के दृष्टान्त से समक लेना चाहिये । 


अत्रापि प्रतिनियमोऽन्वयव्यतिरेकात्‌ ।। १५॥ 

अथर--इस अविवेक के नाश करने में भी प्रतिनियत ( जिस 
से अवश्य नाश हो जाय) अन्वय व्यतिरेक से निश्चय कर लेना 
चाहिये | वह अन्वय यही है कि विवेक के होने से इसका नाश 
और विवेक के न होने से अविवेक का होना प्रतीत होता है, यहद 
अन्वय च्यतिरेक कहने का तारपयै है । 
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परकारान्तरासर्भवादविवेक एव बंधः ॥१९॥ 

अर्थ-सिवाय अविवेक के जब कोई और प्रकार बन्ध में 
हेतु नहीं दीखता तो ऐसा मानना ही ठीक है कि अविवेक ही 
बन्ध है और विवेक ही मोक्ष है | कोई वादी इन तीन सूत्रों से 
जोकि आगे कहे जायँगे मुक्ति सम्बन्ध सें पूब-पक्त करता है । 

प्रन शुक्तस्य पुनव॑न्धयोगोऽप्यनात्रत्ति- 
श्रुतः ॥ १७॥ 

अथ--मुक्त को फिर बन्ध योग नहीं होता अर्थात जो सुक्त 
हो चुक्रा है वह फिर नहीं बंध सकता है ; क्योंकि “नस पुनरा- 
वत्तते” ( वह्‌ फिर नहीं आता है ) | इस श्रुति से मुक्त होने पर 
नहीं आता, ऐसा सिद्ध होता है। 

. अपुरुषार्थत्वमन्यथा ॥ १८॥ 

अर्थ-यदि सुक्त का बन्ध योग माना जाय तो अपुरुषाथत्य 
सिद्ध होता है । 

अविशेषापस्तिरूभयोः ॥ १६ ॥ 

अथ--बद्ध और मुक्त में अविशेषापत्ति अर्थात्‌ बराबरी 
प्राप्त होती है; क्योंकि जो मुक्त नहीं है वह अब बँवा हुआ है 
और जो मुक्त हो जायगा उसको फिर बन्ध प्राप्त हो जायगा। 

उ०--मुक्तिरन्तरायध्वस्तेने परः ॥ २० ॥ 

अर्थ--जिस प्रकार कि मुक्ति का वादी ने पूव-पत्त क्रिया 
उस प्रकार की सुक्ति को आचाये नहीं मानते, किन्तु अन्तरायों जे 
( विध्नों के ) ध्वंस ( नाश ) हो जाने के सिवाय और किसो 
प्रकार की मुक्ति आचाये नहीं मानते । 
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तत्राष्यविरोधः ॥ २१ ॥ 


श्र्थ--जो श्रुति आदिकों का दोष प्रतिपादून किया वह योग्य 
नहीं, क्योकि वेदों में अनेक स्थलों पर सुक्त को भी पुनरावृत्ति 
लिखी है कि मुक्त फिर लौट आता है। शंकराचाये ने भी इस 
भति का अर्थ इस कल्प में लौटना माना है ; इसलिये मुक्ति से 
फिर बँधता नहीं, ऐसा कहना योग्य नहीं हो सकता। दूसरा 
ग्रह जो दोष कहा कि पुनर्बन्ध होने से बद्ध सुक्त दोनों बराबर हो 
जायेंगे, सो भी योग्य नहीं ; क्योंकि जो मनुष्य रोगी है उसकी 
बराबरी नीरोगी के साथ किसी प्रकार नहीं हो सकती और जो 
त्रीरोगी है वह भी कालान्तर ( कुछ दिनों के बाद ) में रोगी हो 
सकता हैं ; परन्तु यह विचार करके यह भविष्यत्‌ ( अगाड़ी के 
समय में ) रोगी होगा, अतः रोगी के ही बराबर है, उसके 
साथ भी रोगी का-सा व्यवद्दार नहीं कर सकते । इसलिये न तो 
मुक्त की डुनराशतति मानने से श्रुति से बिरोध प्राप्त होता है और 
न युक्तिं से ही विरोध द्दोता है । 


अधिकारिचरैविध्यान्न नियमः ॥ २२ ॥ 


अथ--उत्तम, मध्यम, अधम, तीन प्रकार के अधिकारी होते 
हैं, इस कारण यह कोई नियम नहीं है कि श्रवण, मनन आदि 
झंयोगों से सबकी ही मुक्ति हो । 

दाढरयार्थसुत्तरेषाम्‌ ॥ २३ ॥ 

अ्रथे--जो अज्ञ हैं उनको दृढता के लिये उचित है [कि 
अवण, मनन आदि योग के अंगों का अनुष्ठान करें तो कुछ 
दिनों के बाद मुक्ति को प्राप्त हो सकेंगे । 


स्थिरसुखमासनमिति न नियमः ॥ २४ ॥ 


] 
हे 
॥ 


Ta  न्‍न्‍नॉ एक 


अर्थ-जिसमें सुख़ स्थिर हो वोही आसन है, इस बात को 
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पहिले कह आये हैं, अतः पद्मासन, मयूरासन इत्यादिक भी मोक्ष 
के साधन हैं, या योग के अङ्गों में उनकी गिनती है, यह नियम 
नहीं है । 
ध्यानं निर्विषंयं सनः ॥ २५ ॥ 
चथ --जिसमें सन निर्विषय हो जाय उसी का नाम ध्यान 
है, और यह ध्यान ही समाधि का लक्षण है। अब समाधि 
और सुषुप्ति के भेद को दिखाते हैं । 
उ-भयथाप्यविशेषश्चैन्नेचसुपरागनिरोधाद्विशेषः२६ 
अथ--समाधि और सुपुप्ति इन दोनों में अविशेष अर्थात्‌. 
समानता है, ऐसा नहीं कहना चाहिये। क्योंकि समाधि में 
उपराग ( विषय-वासना ) को रोकना पड़ता है, इसलिए सुषुप्ति 
की अपेक्षा समाधि विशेष है । 
निःसंगेऽप्युरागोऽविवेकात्‌॥ २७ ॥ , 
आर्थ--यद्यपि पुरुष निःसंग है तथापि अविवेक के कारण 
उसमें विषयों की बासनाएं मननी चाहिये । 


जवास्फरिकयोख्िनोपरागः किन्त्वभिमानः। २८ 


द, अर्थ-जैसे जवा का फूल और स्फटिकमणि को घोरे रखने 
से उपराग होता है, वेसा उपराग पुरुष में नहीं है, किंतु 
ध्यविवेक के कारण से पुरुष में विषय-वासनाओं का अभिमान 
कहना चाहिये । 
श्यानधारणाभ्यासवैराग्यादिभिस्तन्निरोधः ॥ २६ 
अर्थ--ध्यान, धारणा, अभ्यास, वैराग्य आदिकों से विषय- 
चासनाओं का निरोघ ( रुकावट ) हो सकता हे । 
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अथ--लय ( सुषुप्ति ) विज्षेप ( स्वप्न इन दोनों अवस्थाओं 
| के निवृत्त होने से विषय-वासनाओं का निरोध हो जाता है, यह्‌ 
i आचायाँ का मत है। 
br है. न स्थाननियमश्चित्तप्रसादात्‌ ॥ ३१ ॥ 
Fa अर्थ-समाधि आदि के करने के वास्ते स्थान का कोई 
[ नियम नहीं है, जहाँ चित्त प्रसन्न हो वहीं समाधि हो सकती है। 
प्रकृतेराद्योपादानतान्धेषां कायत्वश्रतेः ॥ ३२ । 
अथ--उपादान कारण प्रकृति को ही माना है, महदादिकों को 
प्रकृति का कारय माना है । 
नित्यत्वेऽपि नात्मनो योगत्वा भावात्‌ ॥ ३३ ॥ 
थे आत्मा नित्य भी है तो भी उसको उपादान कारण 
कहना केवस् भूल है। क्योंकि जो बातें उपादान कारण में होती 
वे बातें आत्मा में नहीं दीखतां ( स्पष्ट भाव यह है ) यदि 
आत्मा ही सबका उपादान कारण होती तो प्रथिवी आदि सब 
चैतन्य होने चाहिये थे ; परन्तु यह बात देखने में नहीं आती। 
आ्रुतिविरोधान्न कुतर्कापसदस्यात्मलाभः ॥३४॥ 
अर्थ-जो मनुष्य श्रुतियों के विरोध से आत्मा के संबंध में 
कुतक ( खोटे प्रश्न ) जरते हैं उनको किसी प्रकार आत्मा का. 
ज्ञान नहीं होता है । 
पारम्पर्येऽपि प्रधानालबृत्तिरणुवत्‌ ॥ ३५॥ 


i अर्थ--परम्परा सम्बन्ध से भी प्रकृति को ही सबका कारण 
| . मानना चाहिये; जैसे-धटादिकों के कारण अणु हैं और अणुओं 
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का कारण परमाणु है, इसी तरह परम्परा सम्बन्ध से भी सबका 
कारण प्रकृति ही है । 


सर्वच कार्यदशनाट्विसुत्वम्‌ ॥ ३६॥ 

अथ--प्रकृति के काये सब जगह दीखते हैं इस कारण प्रकृति 
बिझु है । 

गतियोगेप्याद्यकारणताहानिरणुवत्‌॥ ३७ ॥ 

अर्थ-यद्यपि शरीर में गमनादि क्रियाओं का योग है तो भी 
उसका शरद्य कारण ( पहिला सवत्र) अवश्य मानना होगा; 
जैसे-अणु यद्यपि सूक्ष्म हें तथापि उनका कारण अवश्य ही 
माना जाता हे। 

प्रसिद्वाधिक्यं प्रधानस्य न नियमः ॥ ३८॥ 

अर्थ--प्रसिद्धता तो प्रकृति को दीखती है, इससे अधिक 
्रव्यों को मानने का नियम ठीक नहीं दै, क्योंकि कोई तो नौ 
द्रव्य मानते हैं, कोई सोलह द्रव्य मानते हैं, इस कारण उनका 
कोई नियम ठीक नहीं दै, और प्रकृति के सब काये दीख रहे हैं ; 
इसलिये उसके ही कारण मानना चाह्विये । 


सत्वादीनाभतद्वमेत्वं तद्र पत्वात्‌॥ ३६ ॥ 


अरथ-सत्ब, रज, तम, यह प्रकृति के धर्म नहीं हैं, किंतु प्रकृति 


के रूप हैं। सत्यादि रूप ही प्रकृति है । 

अनुपभोरेऽपि पुमर्थं सूष्टिःप्रधानस्योष्ट्कु कुम 
बहनवत्‌ ॥ ४० ॥ 

अर्थ-यद्यपि प्रकृति अपनी सृष्टि का आप भोग नहीं करती 
तथापि उसकी सृष्टि पुरुष के लिये है; जेंसे--ऊँट अपने स्वामी के 


लिये केशर को लेजाता है, ऐसे ही प्रक्ति भी सूष्टि करती है ॥ 
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कर्मेवैचित्र्यात खष्टिवेचित्यम ॥४१॥। 


प्रथ प्रत्येक मनुष्य के कर्मो की वासनायें भिन्न-भिन्न प्रकार 
की होती हैं, इसी कारण से प्रक़्ति की स्रष्टि भी अनेक प्रकार 
की होती है, एक-सी नहीं होती है । 


साम्यवैषम्याभ्यां कार्यद्रयम ॥४२॥ 


अथ--समता और विषमता के कारण उत्पत्ति और प्रलय 
होते हैं। जब प्रकृति की समता होती है तत्र उत्पत्ति, और जब 
विषमता होतो है, तब प्रलय द्वोता है। यही बात संसार में दीख 
रही है कि जिन दो औषध ( दवाइयों ) को बराबर भाग मिलाकर 
यदि खाया जाता है तो लाभ होता है और कमती-बढ़ती मिला- 
कर खाने से बिगाड़ होता है । 


विस्ुकतबोधान्न सृष्टिः प्रधानस्थ लोकवत्‌ ॥४३॥ 


अथ--जँब प्रकृति को इस यात का ज्ञान हो जाता है. यह पुरुष 
मुक्त हो गया, फिर उसके वास्ते सृष्टि को नहीं करती हे, यह बात 
लोक के समान सममनी चाहिये ; जेसे-कोंइ मनुष्य किसी को 
बंधन में से छुड़ाने का उपाय करता है, जब बह उसको उस बंधन 
से छुड़ा देता है तो उस उपाय से निश्चिन्त हो बैठता है ; क्‍योंकि 
जिसके लिये उपाय किया था वह कार्य परा होगया । 


मान्योपसर्पणेऽपि झुक्तोपभोगो निमित्ता- 
भावात्‌ ॥४४॥ 


° 


अथ-_यद्यपि प्रक्रति अविदेकियों को बद्ध करती है, परन्तु 
मुक्त को बद्ध नहीं करती ; क्योंकि जिस निमित्त से प्रकृति अविवे- 
कियों को बद्ध करती थी वह अविवेक जीवों में नहीं रहता है। 

क 
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पुरुषबहुत्व व्यवस्थातः ॥४५॥ 
अथ --जीव बहुत हैं; क्योंकि प्रत्येक शरीर में उनकी अलग - 
अलग व्यवस्था होती है । 


उपाधिश्चेत्‌ तत्सिद्धौ परनद्ैँतम ॥४६॥ 

अथ-यदि ऐसा कहा जाय कि सूये एक है, परन्तु उसकी 
छाया के अनेकों स्थानों में पड़ने से अनेक सूये दीखने लगाते हैं; 
इसी प्रकार ईश्वर एक है किंतु शारीररूपी उपाधियों के होने 
से अनेकता है तो भी ऐसा कहना ठीक नही हैं, क्योंकि जो एक 
ह्म के सिवाय और दूसरे को मानते ही नद्दीं है यदि वह लोग 
ब्रह्म और उपाधि को मानेंगे तो अद्ैतवाद न रहेगा, किंतु दवेतनाद 
होजायगा । 


द्वाभ्यामपि घ्रमाणविरोधः ॥४७॥ 


` अर्थ-यदि दोनों ही मानें तो प्रमाण से विशेध होता है, 
क्‍योंकि यदि उपाधि को सत्य मानें तो जिन प्रमाणों से अद्वेत की 
सिद्धि करते हैं उनसे दिरोध होगा । यदि उपाधि को मिश्या मानें 
तो जिन प्रमाणां से उपाधि को सिद्ध करते हैं उनसे विरोध 
होगा । अब इस विषय पर आचाय अपना मत कहते हैं:-- 


Cc ° 
द्वाभ्यामप्यविरोधान्न पूचेछुत्तरं च साधकाभा- 
चात्‌ ॥४८॥ 


हवेत, अट्टेत इन दोनों से हमारा'कोई विरोध नहीं है ; क्योंकि 
ईश्वर अद्वैत तो इसलिये है कि उसके बराबर और कोई नहीं 
है। हवेत इसत्रास्ते है कि जीव और प्रकृति के गुण ईश्वर की 
अपेक्षा और प्रकार के मालूम होते हैं, इसवास्ते ऐसा न कहना 
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चाहिये कि पहिला पत्त सत्य है वा दूसरा; क्योंकि एक पक 
की पुष्टि करने बाला कोई प्रमाण नहीं दीखता, किन्तु जीव और 
ईश्वर के पार्थक्य सिद्ध करने वाले प्रमाण दीखते हे 


प्रकाशतस्ततसिद्धौ कर्मकत विरोधः ॥४९॥ 
अथ न्रह्म प्रकाशस्वरूप हैं इसलिये जो चाहे सो कर 
सकता है अर्थात्‌ चाहे तो घटादि रूप दो जाय। इस प्रमाण से 
यदि ब्रह्म को घटादि रूप कहकर अद्वैतवाद की सिद्धि की जाय तो 
) कर्त और कर्म का विरोध होगा ; क्योंकि ऐसा कहीं नहीं देखने 
pr ह में आता कि कर्त्ता कर्म हो गया हो ; जैसे--घट का कर्त्ता कुम्हार 
. है और उस कुम्दार का कमं घट ( घड़ा ) है, तो दोनों को भिन्न- 
है; भिन्न पदार्थ मानना होगा, ऐसा नहीं कह सकते कि कुम्हार ही 
ह|| घट है। 
जड़व्याबृत्तो जड़ प्रकाशयति चिद्र पः ॥५०॥ 
अथ--जीव जड़ पदार्थों में मिलकर उनको भी प्रकाश झर 
देता दै, इसवास्ते बह भ्रकाशस्वरूप है; क्योंकि यदि जीव में 
प्रकाशा करने की शक्ति न होती तो शरौर में गमनादिक क्रियायें 
न हरो सकती थीं। 
न श्रुतिविरोधो रागिणां वैराग्याय तत्सिद्धेः ॥५१ 
अर्थ--जित श्रुतियों से अद्वैत की सिद्धि होती है. उनसे, और 
जो छैत को सिद्ध करती हैं उनसे कुछ भी विरोध न होगा; 
क्योंकि जो ईश्वर को छोड़कर जीव वा शारीर को ईश्वर मानते हैं. 
उनको सममाने के लिये वे श्रुतियाँ हैं अर्थात्‌ ईश्वर को उन 


ब ग है कि उसके समान दूसरा और कोई नहीं है; अतः हवेत 
मानने से श्रुतियों से विरोध नहीं होता । 
BE 5 ५ 
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जगत्‌ सत्यत्वस दुष्गाकारण जन्यत्वाद्‌ बाघका 
"भावात्‌ ॥ २२ ॥ 

अर्थ-जगत्‌ सत्य है, क्योंकि इसका कारण नित्य है और 
किसी समय में भी इसका बाघ ( रोक ) नहीं दीखता है। इस 
सूत्र का आशय पह्विले अध्याय में कह आये हैं, इसलिये विस्तार 
नहीं किया है । 

प्रकारान्तरासम्भवात्‌ सदुत्पत्तिः ॥५३॥ 

अआर्थ-जबकि प्रकृति के सिवाय और कोई {कारण इसका 
दीखता नहीं, तो ऐसा कहना चाहिये कि इसकी उत्पत्ति असत्‌ 
पदार्थ से नहों दै, किन्तु सत्‌ पदाथं से ही है । 

अहङ्कारः कर्त्ता न पुरुषः ॥५४॥ 

अ्र्थ-संकल्प-विकल्प आदियों का कत्ता अहङ्कार है, किन्तु 
जीव नहीं है ; क्योंकि जो विचार बुद्धि में उत्पन्न होता है उसके 
बाद मनुष्य कार्यों के करने में लगता है और उस बुद्धि को 
पुरुष का प्रतिबिम्ब ही प्रकाश करता है । 


चिदवसाना ञुक्तिस्तत्कर्माजितत्वात्‌ ॥५५॥ 


अर्थ-जिसका अन्त जीव में हो उसको भोग कहते हैं, बे 
भोग जीव के कर्मों से होते हैं, इस कारण भोगों का अन्त जीन 
में मानना चाहिये। 7 ~ 


ला नि मिल लक मा ॥५६॥ 
ष्र mms 


चन्द्रलोक के जीवों में भी आबृत्ति दीखती हैं, क्योंकि 
जिस निमित्त से मुक्ति और बन्ध होते हैं वह वहां के जीवों में 
भी बराबर ही दीखते हें। भाव यह है कि चन्द्रादि लोकों के 
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इहनेवाले जीव भी एक बार मुक्त होकर फिर कभी बन्धन में नहीं 
पढ़ते हैं, ऐसा कोई नियम नहीं है; किन्तु वहाँ के भी मुक्त आ 
लौट आते हैं, क्योंकि वह चन्द्रादिक लोक भी भू-लोकों के 
समान ही हैं । 


लोकस्य नोपदेशात्‌ सिद्धिः एवंवत्‌ ॥५७॥ 

अर्थ-जैसे इस लोक के पुरुषों की श्रवणमात्र से मुक्ति 
नहीं होती दै, इसी तरह चन्द्रलोक के मनुष्यों की भी श्रबणमात्र 
से मुक्ति नहीं होती । 


पारम्वर्येण तत्सिद्धो विझुकिश्रुतिः ॥५८॥ 


अथे--जो जन्मान्तरों से झुक्ति के वास्ते यत्न करते चले 
` आते हैं वे लोग केवल श्रवणमात्र ही से मुक्ति को प्राप्त हो 
'सकते हैं ; इसलिये श्रत्वा झुच्यते” सुनने से सुक्ति को प्राप्त हो 


जाता है, यह श्रुति भी सार्थक हो जायगी । 


गतिश्रुतेश्च व्यापकत्वेऽप्युपाधियोगाङ्गोग देश- 
काल लाभो व्योमवल्‌ ॥५६॥ 
अ्रथ--आत्मा में जो गति सुनी जाती है उसको इस तरह 
से सममना चाहिये कि यद्यपि आत्मा शारीर में व्यापक है तथापि 
उस शरीररूपी उपाधि के योग से अने-.लगड्‌ के भोग देश और 
समयों का योग इसमें माना जाता है, अर्थात भोगं की प्राप्ति, 
देशान्तर्गमन और प्रात: संध्या आदि का अतिक्रम क जला ही में 
मालूम होता है ; परन्तु आत्मा वास्तव में इनसे थक्‌ है; जैसे 
घट का आकाश | घट को उठाकर दूसरी जगह ले उने से वह 
आकाश भी दूसरी जगह चला जाता है, इस बात को पहिले कहू 
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चुके हें कि बिना जीव के सिफ्र वायु ही से शरीर का कार्य नहीं 
चलता, उसपर आचार्य अपना सिद्धान्त कहते हैं । 
` अनधिष्ठितस्थपूति भावप्रसंगान्नतत्सिद्धिः ॥६०॥ 


अथ--थदि आत्मा इस शारीर का अधिष्ठाता न हो, तो 
धी पर ° 
शारीर में ठुगन्ध आने लगे, इस कारण प्राण को शरीर का 
अधिष्ठाता नहीं कह सकते हैं । 


अच्छ्द्वारा चेदसम्बद्धस्थ तदसरूभवाञ्जलादि- 
वदडः कुरे ॥९१॥ 

अर्थ-यदि अदृ (प्रारब्ध) से प्राण को शारीर का 
अधिष्ठाता कहें तो भी योग्य नहा ; क्योंकि प्राण का जब प्रारब्ध के 
साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं है, तो उसको हम अधिष्ठाता केसे 
केह सकते हैं? जैसे अंकुर के पैदा होने में जल भी हेतु है, 
परन्तु बिना बीज के जल से अंकुर पेदा नहीं हो सकता, इसी 
तरह यद्यपि शरीर की अनेक क्रियायें प्राण से होती हैं तो भी 
बह प्राण बिना आत्मा के कोई क्रिया नहीं कर सकता | 

निए णत्वात्‌ तदसम्भवादहङ्कारधर्मा झोते॥९२॥ 


अर्थ हु i नि द है, इस कारण उसको घुद्धि आदि का 
hn 


झूठ) है; इसत्रास्ते वह सब अहंकार के 
रवि जीव में ही मानने चाहियें । 

` जीवत्वमन्वयच्यतिरेकात्‌ ॥९३॥ 

जो ईश्वर के गुणों से पथक्‌ शरीरादि युक्त. च्स 
को जीव सौता से बोलते हैं, इस बात को अन्वय न 


धमं बु 
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जानना चाहिये, अर्थात्‌ जीव के होने से शरीर में बुद्धि का 
प्रकाश और न होने से बुद्धि आदि का अप्रकाश दीखता है | 


अहंकार कर््॒धीना कार्यसिद्धिनैरवराधीना 


प्रमाणाभावात्‌ ॥६९४॥ 

` अर्थ_अहँकार ही धर्म आदि कार्यों का करनेवाला हैं, किन्तु 
भम को ईश्वर नहीं कराता ; क्योंकि यदि धर्मादि इश्वर स्त्रयम्‌ 
बनाबे तो फल देना अन्याय हो जाय । 


$अहष्टोद्भ, तिवत्‌ समानत्वम्‌ ।।९२।। 

झभथं¬जिस वस्तु के कर्त्ता को हम प्रत्यक्ष नहीं देखते हैं उस 
` कर्ता का इम अनुमान कर लेते हैं. | दृष्ट/न्त--जैसे कि किसी घड़े 

` को देखा और उसके कत्ता कुम्हार को नहीं देखा। तत्र अनुमान 

सेमालूस करते हैं कि इसका बनाने वाला अवश्य है, चाहे वह 

 द्रिखलाये नहीं। इसी प्रकार प्रथिवी आदि अंकुरों का कर्ता भी 
i न कोई अवश्य हे 


महतोऽन्यत्‌॥९६। 
अथ--इसी प्रकार इन्द्रियों की तन्मात्राओं का कर्तां भी 


महत्तत्व के सिवाय किसी को मानना चाहिथे। बह्‌ कर्ता अहं- 
कार ही है। 


कर्मेनिमित्तः प्रकृते Da दर bw 
बीजाड़ू कुरवत ॥६७॥ 


` पुरुष के कर्मों की वासना से अनादि ही मानना | जैसे 


अर्थ-प्रकृति और पुरुष का स्वस्वाभिभ्नाव सञर्रधी भी 
और अंकुर का होना अनादि माना गया है। | 


' 
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अविवेकनिसित्तो वा पंचशिस्वः ॥६८॥ 


थं--प्रकृति और पुरुष का स्वस्वामिभाव सम्बन्ध कर्म की 

वासनाओं से नहीं है, किन्तु अविवेक से है ; पञ्चशिख आचाये 
ऐसा कहते हैं ।। 

लिङ्कशरीरनिमिच्ञक इति सनन्दनाचायः ॥६६॥ 


अर्थ-लिङ्ग शारीर के निमित्त प्रकृति और पुरुष का स्वस्वा- 
मिभाव सम्बन्ध है । सनन्द्नाचाये ऐसा मानते 


यहा लट्वा तदुच्छित्तिः पुरुषार्थस्तढुच्छित्तिः 
पुरुषार्थः ॥७०॥ 
अथ--प्रकृति और पुरुष का चाहे कोई क्यों न सम्बन्ध हो 
किन्तु किसी न किसी प्रकार से उस सम्बन्ध का नाश हो जाय 
उस्को दी मोच्त कहते हैं, सांख्याचाय का यही मत है |, तदुच्छितिः? 
ऐसा,दो वार कहना वीपसा में है । इस अध्याय में जो-जो विषय 
हे गये हैं इन ब्रिपयों को पहिले पांच अध्यायों में खूब फैलॉकर 


कह चुके हैं, इस्‌ वास्ते इत सूत्रों को व्यवस्था बहुत फैलाकर 
नहीं की है। 


इति सांख्यदर्शने षष्ठोऽध्यायः पूर्तिमगात्‌ ॥ 
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'. जीवन बनाने वाली पुस्तकें 
स्वामी विवेकानन्द कत 


« राजयोग १॥) खी शिक्षा 2) 
कर्मयोगा ॥।2) ध्रमं शिक्षा १) 
भक्ति और वेदान्त १) यीर माताथें ॥) 
भक्ति योग १॥) उपनिषद्‌ प्रकाश २) 
स्वास्थ्य-पथ-प्रदर्शक ।=) भर ढेरि शतक ॥) 
 खियों के कर्तव्य १!) गीता दर्शनानन्दर ily 
` गोगद्रासन ।=) वीर यिदुणी खनियाँ I) 
सुसाफ्रिर की धूम l=) देशी राज्यों में व्यभिचार १) 
पाक शाख १॥) प्रतापसिंह का प्रताप 2) 
दृष्टांत दर्शा » ३) डेश्यरसिंह की तोप lx) 
चाणक्य नीति ।=) डैश्यरसिंह शतक ' I=) 
अरविन्द चरित्र १॥) पाखंड खण्डनी ॥) 
'तेजलिंह शतक 6 ॥) महाभारत , ॥) 
. शरीर अभिमन्यु ॥) भक्त सूरदास ॥) 
'__द्रानयीर कर्ण i) काकोरी के भेद ( ज़ब्त ) १॥) 
| वैशेषिक दर्शन १॥।) योग दरशन | १]) 
| झादर्श कथा „ १02) रामःव RR) 
सो बरन 
AUTNTNA \ 
| पुस्तकें मिलने का पता-- \ 


पथिक ऐड कम्पनी, नई सड़क, देहली 
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